o7 we 


a 


hee Z. 


5 


Tan 


‘ade 


Grundziige 


der 


Kirchengeschichte 


Ein Ueberblick 


Hans von Schubert 


D. Dr., Professor der Kirchengeschichte an der Universitat Heidelberg. 


== Dritte verbesserte Auflage. —= 


Tiibingen 
Verlag von J. C. B. Mohr (Paul Siebeck) 
1906. 


LOR 'O 


538 ra 


Verriae von J. C. B. Mour (Paut Srepeck) in TUBINGEN. 


Die heutige Auffassung und Behandlung der Kirchen- 
geschichte, Fortschritte und Forderungen. Kin Kon- 
ferenz-Vortrag. Von D. Hans von Schubert, jetzt 
Professor der Theologie in Heidelberg. 8. 1902. M.—.75. 


Lehrbuch der Kirchengeschichte. Von D. W. Moeller, 
weiland Professor an der Universitit Kiel. Gro 8. 


Erster Band. Die alte Kirche. Zweite Auflage, neu bearbeitet 
von Prof. D. Hans von Schubert, jetzt Prof. der Theol. 
in Heidelberg. 1902. M. 18.—. Gebunden M. 20.50. 

Zweiter Band. Das Mittelalter. Zweite Auflage. (In Vorbe- 
reitung.) 

Dritter Band. Reformation und Gegenreformation. Bearbeitet 
von Prof. D. W. Kawerauin Breslau. Zweite, iberarbeitete 
und vermehrte Auflage. 1899. M. 10.—. Gebunden M. 12.50. 

Vierter Band. In Vorbereitung. 

(Sammlung theologischer Lehrbiicher.) 


Kirchengeschichte. Von D. K. Miiller, jetzt Professor der 
evangelischen Theologie in Tiitbingen. In zwei Banden. 8. 


Erster Band. Anastatischer Neudruck. 1905. M. 9.50. Ge- 
bunden M. 10.50. 

Zweiter Band. Erster Halbband. Mit einer Karte iiber die Ver- 
breitung der Reformation in Deutschland und der Schweiz 
von 1524 bis Anfang der sechziger Jahre. 8. 1902. M. 9.60. 
Gebunden M. 10.60. Zweiter Halbband in Vorbereitung. 
(Grundrif der theologischen Wissenschaften.) 


Kirchengeschichtliches Lesebuch fiir den Unterricht an 
héheren Lehranstalten und zum Selbststudium heraus- 
gegeben von Dr. Heinrich Rinn, Professor an der Ge- 
lehrtenschule des Johanneums zu Hamburg und Lic. 
Johannes Jiingst, Pfarrer an der St. Jakobikirche zu 
Stettin. 


Grofe Ausgabe. Zweite, vermehrte und yerbesserte Auflage. 
Lex. 8. 1906. M. 3.50. Geb. M. 4.50. 


Schiiler-Ausgabe. Grof 8 1904. M. 1.50. Gebunden 
M. 2.—. 


SATO 


Grundztige der Kirchengeschichte 


Grundziige 


der 


Kirchengeschichte 


Ein Ueberblick 


von 


Hans von Schubert 


D. Dr., Professor der Kirchengeschichte an der Universitat Heidelberg. 


== Dritte verbesserte Auflage. — 


Tiibingen 
Verlag von J. C. B. Mohr (Paul Siebeck) 
1906. 


Das Recht der Uebersetzung in ‘Renae Sprachen behiilt sich 
die Verlagsbuchhandlung vor. iia 


7 1-7 rites 


Vorwort. 


Mit der Herausgabe meiner Vorlesungen tiber ,,Grund- 
ziige der Kirchengeschichte“, die ich zuerst als einstiindiges 
Publikum fiir Angehérige aller Fakultiéten Winter 1896/97, 
dann ungefahr in der vorliegenden erweiterten Form mehr- 
fach fiir Theologen in wéchentlich zwei Stunden gehalten 
habe, hoffe ich einem allgemeineren Bediirfnis zunichst unter 
den Theologen entgegenzukommen. Es braucht heute kaum 
auf die Notwendigkeit historischer Bildung fiir alle, die am 
Bau der Kirche mitarbeiten wollen, hingewiesen zu werden. 
Und doch, wie viele erliegen der Aufgabe, sich durch den 
Wald der Tatsachen und Probleme hindurchzuarbeiten, wie 
oft ist gerade bei begabten Studenten und Geistlichen Unlust 
das einzige Resultat! Nicht-Theologen unterschiatzen leicht 
die Grésse der Leistung, die den Theologen allein auf kirchen- 
historischem Gebiete zugemutet wird, wenn sie eine Ent- 
wicklung von zwei Jahrtausenden und von so reicher und 
feiner, in alle Beziehungen des Denkens und Lebens hinein 
sich erstreckender Verzweigung nicht nur tiberblicken, sondern 
durchdringen und ihrer Beurteilung unterwerfen sollen. In 
meiner Schrift iiber die ,heutige Auffassung und Behandlung 
der Kirchengeschichte*, auf die ich auch fiir den eigenen 
Standpunkt verweisen darf, habe ich mich 8, 2 ff. tiber die 
Schwierigkeiten und Aufgaben der gegenwirtigen Lage des 
weiteren ausgesprochen. NEANDER las eine ,,Skiographie“. Wie 
weit seitdem der studierenden Jugend eine thuliche Beihilfe zu 
teil geworden ist, entzieht sich meiner Kenntnis, aber dass sie 
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fiir eine knappe, nur auf das Wesentliche gerichtete Zusammen- 
fassung des ganzen Stoffes, fiir die Aufweisung der roten Faden 
im allzu bunten Gewebe der Geschichte ungemein dankbar ist, 
hat mich die Erfahrung gelehrt. Dem mir von dieser Seite oft 
wiederholten Wunsche, die Vorlesungen gedruckt zu sehen, be- 
gegnete der des Herrn Verlegers, der einen lesbaren Ueber- 
blick tiber das Ganze um so weniger entbehrlich fand, als die 
beiden grésseren Unternehmungen des Grundrisses und des 
Lehrbuchs naturgemass nur langsam fortschreiten. Dazu trat 
endlich eine sehr erfreuliche Wahrnehmung, die ich machte, 
als ich bei Gelegenheit des 3. Kieler Hochschulferienkurses 
1901 den Stoff, verkiirzt zu 12 Vortrigen, einem zahlreichen 
Auditorium von Lehrern vorfiihrte. Das Interesse am Gegen- 
stande und die Bitte um Herausgabe war so lebhaft, dass 
ich glauben darf, mit dem Druck werde auch weiteren 
Lehrerkreisen gedient sein. Daran kniipfe ich schliesslich die 
Hoffnung, dass zu den Lesern auch solche gebildete Laien 
gehéren werden, die sich nicht berufsmassig mit dem zum 
Teil ja spréden Stoff beschaftigen miissen, aber sich in Kiirze 
vergegenwartigen wollen, wie sich der Entwicklungsgang der 
Kirche, die Geschichte des Evangeliums einem Vertreter der 
Wissenschaft nach dem heutigen Stande der Forschung dar- 
stellt. Mit Riicksicht darauf habe ich das Ganze redigiert. 


Kiel, Sept. 1903. 


In der vorliegenden 3. Auflage habe ich tiefer greifende 
Aenderungen nicht vorgenommen, aber doch, abgesehen von 
formellen Glattungen, an vielen Stellen leise auch nach der 
sachlichen Seite gebessert (z. B. S. 150f., 165, 228, 268, 284, 
290, 292f.) und in der Schlussbetrachtung wenigstens die 
wichtigsten der neuen Wendungen eingetragen. Am ,optimisti- 
schen“ Gesamturteil halte ich trotz des Ernstes der Lage fest. 


Kiel, Juni 1906. 
H. v. Schubert. 
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Die Voraussetzungen. 


Ueber dem Ursprung des Christentums steht das Paulus- 
wort aus dem Galaterbrief (4 4): die Zeit war erfiillt. Darin 
kommt zu einem: klassischen Ausdruck, dass die religiése 
Betrachtung, die von géttlichen Zielen redet, die geschicht- 
liche, die nach Ursachen und Bedingungen forscht, nicht 
ausschliesst. Gerade wenn wir erkennen, wie vielfiltig die 
Ankniipfungen waren, die das Evangelium fand, wie die 
Universalreligion selbst aus den Zeitbedingungen: heraus 
vorbereitet war, kénnen wir die Erzieherweisheit Gottes 
bewundern, der die Menschen und Dinge zusammenordnet 
und die rechte Stunde herbeifiihrt. 

Die diirftige Geburtsstiitte dessen, der sich den Men- 
schensohn nannte, stand in einem verachteten Winkel des 
Reichs, das den Anspruch erhob, die ,,bewohnte Erde“ zu 
sein und die Menschheit zu umfassen. Es war nicht so 
vermessen, wie es scheint, denn eben in dem Jahrhundert, 
da das Christentum seine apostolische Jugendzeit durch- 
lebte, von Augustus bis Trajan und Hadrian, breitete der 
rémische Aar seine Schwingen am weitesten aus. Das 
Mittelmeerreich eriff weit hinein in die dunklen und wilden 
Gegenden des Nordens und des Innern von Europa, in die 
Wiisten Afrikas bis dahin, wo die Menschen wohnen, die 
eigentlich keine mehr sind, die keinen Kopf und das Ge- 
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sicht auf der Brust haben und was derlei Marchen mehr 
ein Pomponius Mela erzihlt. Weithin bis zu den Stitten 
der iiltesten Kultur am Euphrat und Tigris erschloss sich 
allmiblich das Wunderland des Ostens, und wenn auch der 
Name Indien noch seinen Zauberklang behielt, so war das 
schlaffe, heisse Land doch keine Gefahr und schickte be- 
reitwillig seine Schitze auf dem Riicken der Kamele durch 
Gebirge und Wiiste zu den verwéhnten und nach Neuem 
gierigen Herren der Welt. Nur das kriegerische iranische 
Bergvolk der Parther beunruhigte die Grenze, wurde aber 
ebenso wie die germanischen Anwohner des Nordens durch 
starke Heere in Zaum gehalten. 

Das mazedonische Weltreich, das die alten Weltreiche 
abgelést und aus griechischem und orientalischem Wesen 
einen Hellenismus gemischt hatte, war nun auch ver- 
schlungen worden, ein Teil des rémischen. So redet man 
von dem griechisch-rémischen Weltreich — doch nur un- 
genau. Drei Typen sind darin hauptsichlich verschmolzen 
zu emer politischen Einheit, der rémische, der griechische, 
der orientalische, von denen sich der griechische und ré- 
mische von Haus aus naher stehen, der griechische und 
orientalische aber friiher eine innere Verbindung ein- 
gegangen hatten. 

Die Einheit konnte nur aufrecht erhalten werden durch 
eine EHinheit des Verkehrs — noch heute bewundern wir 
die geraden gepflasterten Rémerstrassen in den Alpen oder 
den Gelinden Frankreichs — durch eine Einheit der Armee, 
die auf diesen Strassen zog, den Hisenring immer fester um 
das Reich zu legen — nach einer alten Sage soll der Haupt- 
mann an Christi Kreuz ein Germane gewesen sein, und in 
den Lagerplatzen am Ufer des Rheins hérte man syrische 
Laute genug — durch eine Einheit der offiziellen Sprache 
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— die Inschrift auf Golgatha war auch lateinisch gegeben. 
Ueberallhin dringt mit Verwaltung und Verkehr der Stolz 
des Rémers, sein Recht. Die Einheit des Geistes musste 
starke Fortschritte machen. Das griechische Wesen, zwischen 
dem rémisch-abendlindischen und orientalischen gelegen, 
mit jenem blutsverwandt, mit diesem neuvermihlt, hodchst- 
entwickelt, war der natiirliche Traiger der Bildungseinheit. 
Die Friichte seines wunderbaren Geisteslebens, seine Philo- 
sophie und seine Mythen, seine Kunst und seine Sprache 
waren Gemeingut der Menschen geworden. Bis in den 
Anfang des 3. Jahrhunderts herrschte in der christlichen 
(Gemeinde zu Rom das Griechische. 

Und dies ganze ungeheure Reich ruhte nach den 
Stiirmen der hundertjihrigen Revolutionszeit, die von den 
Gracchen bis zu Casar und Octavian ging, fest in den 
Handen des Imperiums, das, aus der Armee herausgewach- 
sen, mit seiner klugen Schonung der alten _biirgerlich- 
republikanischen Formen den Bediirfnissen véllig entsprach. 
Das Haus, in dem die Menschheit ruhig wohnen konnte, 
schien fertig. 

Dennoch darf man den Gedanken der Einheit und des 
Universalismus nicht iiberspannen. Wie heute dem dster- 
reichisch-ungarischen Donaustaat lag dem Reich eine geo- 
graphische, keine ethnographische Kinheit zugrunde, es war 
und blieb trotz allem ein Volkergemisch. Wer durch 
die Strassen Roms ging, bekam nicht nur den _ iiberwial- 
tigenden Eindruck der zusammenfassenden Hinheit, sondern 
auch den einer .,Weltherberge“, wie der eime die ewige > 
Stadt, eines bunten ,Abrisses der ganzen Welt“, wie ein 
anderer sie nannte. Man muss fiir die Geschichte der 
alten Kirche fest im Auge behalten, dass nicht nur der 
rémisch-abendlindische und der griechisch-orientalische Geist 
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verschieden blieben, wie sie verschieden waren, sondern auch 
innerhalb dieser zwei grossen Teile trotz aller Ausgleich- 
ungen und Kreuzungen sich Typen erhielten: im Westen 
und im Osten wesentlich drei, dort der italische, der kel- 
tische, der sich tiber Gallien, Spanien und Britannien er- 
streckte, der nordafrikanisch-punisch-numidische; im Osten 
der griechische, syrische und agyptische Typus. 

Man muss auch die politische Einheit des Imperiums 
nicht als Nivellierung schlechthin verstehen. EHrst unter 
Kaiser Caracalla, 212, wird rémischer Biirger und Reichs- 
angehoriger dasselbe. Jahrhundertelang war der Organis- 
mus des Reiches ein dusserst verwickelter Verwaltungs- 
kérper, mit einer Fiille von Abstufungen in dem Verhaltnis 
der Abhingigkeit und Selbstindigkeit. Es ist ein langer 
Weg, ehe aus dem Stadtstaate Rom mit seiner souveranen 
Volksversammlung, den Komitien, und dem ganzen System 
ihm angeschlossener Stadtgemeinden, ,,Bundesgenossen‘, 
»Hreunden“ (municipia, foederati, socii, amici) eine einheit- 
liche Despotie wurde, so wie sie der Orient kannte. Und 
wenn der Kaiser zuniichst die Verehrung der Welt noch 
mit der urbs Roma teilen musste, der heiligen Stadt, so 
hat doch selbst das ganze Mittelalter hindurch der populus 
Romanus, wenn auch lingst zum Pébel von Rom geworden, 
es mie vergessen, dass eigentlich er berufen ist, die Welt 
zu regieren und Kaiser zu machen. 

In der Verschiedenheit der Interessen, von denen die ein- 
zelnen Reichsteile, Provinzen und Gebiete, Stadt und Land, 
kosmopolitische Hauptstadt und barbarisches Hinterland be- 
wegt wurden, und in der Riicksicht, die man diesen Sonder- 
interessen entgegenbrachte, legt die Erklarung fiir so 
manche auffillige Erscheinung der alten und iltesten Kirche 
in der Geschichte der Verfolgungen, der Verfassung, der 
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Streitigkeiten. Ueberhaupt wird man sich bis zu der Zeit, a 
die Hand des einen Herrschers auch das Steuer der Kirche 
ergriff, bis Constantin, vor wenig mehr als vor zu schnellen 
Verallgemeinerungen zu hiiten haben, und auch dann blieben 
eine Menge auseinandertreibender Tendenzen am Leben, 
die, von neuem genihrt, schliesslich den Sieg behielten. 

So stellt sich das rémische Reich politisch dar als 
eine kunstvolle Verbindung von Einheit und Vielgestaltig- 
keit. Auf denselben Gegensatz fiihrt uns auch die Frage: 
wie stand es mit der Religion, als das Christentum in 
die bunte Gesellschaft hineintrat, die dieses Reich um- 
fasste? Sie muss es, weil sie zugleich ganz eigentlich eine 
politische Frage war. So sehen wir schon von dieser Seite 
her einen polytheistischen und einen monotheistischen Zug 
miteinander ringen. 

Religion und Staat sind in der Antike nicht von- 
einander zu sondern. Die Gotter verehren, die den heiligen 
Herd des Staates schiitzen, heisst seine staatsbiirgerlichen 
Pflichten erfiillen. Mit diesem politischen und nationalen 
Charakter der Religion hangt der Polytheismus untrennbar 
zusammen: soviel Staaten soviel Kultuskreise. Wurde nun 
aus mehreren Staaten einer, so wurden die Gétter summiert, 
teilweise verschmolzen. Der erobernde rémische Staat nahm 
mit dem besiegten Volk auch deren Gottheiten in seinen 
weiten Schoss auf, trieb also selbst naturgemiss und offiziell 
Synkretismus, Religionsmischung. Er vereinte die wurzel- 
verwandten griechischen Kulte mit den seinen und gewiihrte 
auch den orientalischen selbst in der Hauptstadt freien Zu- 
tritt. Mehrte sich damit das Géttergewimmel, so lag doch in 
dem Umstand, dass es immer derselbe Staat war, der iiberall- 
hin seine Herrschaft schob und damit zur Anerkennung 
eben seiner siegreichen Gotter iiberall zwang, zugleich der 
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Grund zu der entgegengesetzten Bewegung auf EHinheit und 
Zentralisation auch im Kultus. 

Mit dem Adler der rémischen Legionen ging der Sieges- 
zug des Jupiter Capitolinus, des rémischen Gdttervaters, 
den der Adler abbildete, dem Hadrian z. B. an der Stelle 
des jiidischen Heiligtums einen Tempel errichtete, und nach 
dem er die Stadt Davids Aelia Capitolina nannte. Das 
Imperium aber erhielt dazu seine eigene neue Reichsreligion 
in der Verehrung des kaiserlichen (senius, der neben der 
Dea Roma den Glanz und die Fiille des Hinheitsstaates 
darstellte — der genaue Ausdruck dafiir, dass iiber den vielen 
Gottern der Nationen der eine neue Gott fiir sie alle ge- 
sucht wurde, iiber dem Polytheismus die monotheistische 
Spitze, dass man diesen Gedanken aber nun erst véllig ans 
Politische und Diesseitige band, indem man den Staat selbst 
in seinem Oberhaupt anzubeten befahl. 

Der Universalstaat, der letztlich alle Vo6lker umfassen 
und allen einzelnen den gleichen Herrn geben wollte, ver- 
langte seinem Wesen nach eine Religion, die auf die ganze 
Menschheit und den eimzelnen Menschen ging, d. h. er 
hatte ein innerliches Streben auf das Christentum hin. 
Dass der Kultus des Kaisers zu Rom aber am Ende wirk- 
lich verdringt wurde durch den Kultus des Kénigs im 
Himmel, dazu bedurfte es einer Revolution in den An- 
schauungen der Menschen, der Gebildeten und der 
Niedrigen, tiber Religion, und in dieser Beziehung erst 
recht kann das Pauluswort von der Zeiten Erfiillung gelten. 

Dabei ist der Satz an die Spitze zu stellen, dass es 
durchaus unrichtig ist, wenn man lediglich von einer Zer- 
setzung der heidnischen Religionen spricht. Irrig ist die 
populare Anschauung, nach der es, als das Christentum 
kam, mit der heidnischen Religiositit vorbei war, nach der 
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die vom Zweifel zerfressene, mit der Pilatusfrage ringende 
Welt wie ein leeres Blatt erscheint, das nur von der frohen 
Botschaft beschrieben zu werden brauchte. Muss_ nicht 
der Schiffbriichige auf dem Wrack wenigstens noch die 
Kraft haben, das rettende Tau zu ergreifen? Hier aber 
ist weit mebr zu erkliren. Nur durch die Beobachtung sehr 
wirksamer, positiver Kriifte lost sich das Problem der Ent- 
stehung der katholischen Kirche, das uns beschiftigen wird. 
Wie wir bei der politischen Seite der Religionsfrage eine 
auf das Christentum zulaufende Linie neben einer ihm zu- 
widerlaufenden auffanden, so auch hier, wenn wir fragen, 
was die Menschen iiberhaupt von Religion hielten. 

Es gehoért zu unseren wichtigsten und sichersten neueren 
Erkenntnissen, dass diese konvergierende Strémung recht 
stark gewesen ist. Einige schlagende Beispiele: Seneca, 
Neros Erzieher, erschien den Christen so christlich, dass 
sie einen Briefwechsel von ihm mit Paulus erdichteten und 
Hieronymus ihn unter die christlichen Schriftsteller setzte. 
Hpiktet, am Ende des 1. Jahrhunderts, kommt zu der 
iiberraschenden Formel: wenn du gut werden willst, glaube 
zuerst, dass du schlecht bist. Plutarch (f um 125) erklart 
den Atheisten fiir den ungliicklichsten aller Menschen. Dass 
die alte Philosophie in Skepsis und Epikureismus, d. h. in 
Unglauben und Materialismus feinerer oder gréberer Art 
geendet habe, ist nur die halbe Wahrheit. Daneben stehen 
die Stoa, Plato und Pythagoras. Aber die Zeit der grossen 
Systeme ist tiberhaupt vorbei. Die herrschende rémische 
Nation ist nicht spekulativ, und dieser praktische Geist des 
Abendlandes hat sich der Philosophie bemichtigt, sie wird 
praktisch und damit religiés. Die Griechen bringen eine 
zweite Bliitezeit der ,,Sophistik* hervor, bei der Philosophie 
und Rhetorik in eins geht, von wesentlich formaler Bedeu- 
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tung. Aber gerade aus der Mischung der verschiedenen 
Systeme arbeitet sich eine Durchschnittsphilosophie empor, 
die bei den Edleren durchaus idealistisch und bei den 
Edelsten durchaus religids ist. Der kritische Zug der 
philosophischen Skepsis kommt wie so oft eben dem 
religidsen Bediirfnis zugute. Schon im 1. und 2. Jahr- 
hundert sehen wir das Emporkommen einer Offenbarungs- 
philosophie, wie sie dann im Neuplatonismus des 3. Jahr- 
hunderts ihre Ausprigung erhielt und den idealistischen 
Abschluss der philosophischen Entwicklung im Altertum 
macht. Ein monotheistischer Zug und eine stark moralisie- 
rende Neigung ist jener Popularphilosophie der gebildeten 
Kreise und ihrer Fiihrer durchweg eigen. Eines politischen 
oder gar nationalen Zuges entbehrt sie ganz, sie ist indivi- 
dualistisch und wendet sich an die gemeine Einsicht aller 
Menschen. Ist das keine dem Christentum zulaufende Linie? 

Hier konnte man spater Weissagungen auf Christum, 
Beweise fiir die Allgemeingiiltigkeit des Christentums, ver- 
niinftige Griinde, eine natiirliche Theologie als Grundlage 
der geoffenbarten finden. 

Ja, so viel Leben war hier noch, dass, wo diese Linien 
nicht in das Christentum miindeten, Konkurrenten entstehen 
konnten von der Kraft und Bedeutung des Neuplatonismus, 
der in Porphyrios, dem Schiiler des Meisters Plotin (+ 269), 
zur kritischen Zeit den gefahrlichsten Christenbekimpfer 
stellte. 

Das sind die Philosophen, die Gebildeten. Aehnlich 
war’s doch mit dem, wovon die Ungebildeten innerlich lebten. 
Auch hier auf den ersten Blick nur krankhafte Unruhe 
und Zerfall, ein Rennen und Jagen nach neuen Kulten, 
weil das Zutrauen zu den alten Formen der Religion ent- 
schwunden und das Raffinement auch auf diesem Gebiete 
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eingezogen ist. Dennoch ist zweierlei festzustellen. Eben 
dies Rennen und Jagen — deutet es nicht darauf, dass 
das religiése Bediirfnis selbst keineswegs erloschen ist und 
sich nur andere Formen sucht? Es ist vielmehr im Steigen. 
Die glutyolle und mirchenhafte Welt der dstlichen, uralten 
Kulte geht den Westlindern auf und reisst sie hin; die 
Lichtreligionen des eigentlichen Orients mit ihren grossartigen 
und phantastischen Mythendichtungen von der Entstehung 
der Welten und Gotter iiberwiltigen, und das ist keineswegs 
nur als Riickschritt gegeniiber der niichternen, zeremoniellen 
Religiositat der Romer zu beurteilen; vor allem die mit 
orientalischen Elementen versetzten Mysteriendienste der 
Hellenen, die durchaus Jenseitskulte sind, gewinnen neue 
Kraft; das Problem der Seele und ihres Fortlebens, die 
Frage nach der individuellen Vergeltung fiir gut und bdése 
beginnt die Gemiiter immer mehr zu fesseln. 

Und weiter, diese Kulte mischen sich, Mischungen aber 
kénnen auch zu héheren und reineren Formen fiihren. Nur 
eines: der Mithraskult, der schon zur Zeit des Pompejus 
auf dem Wege nach dem Westen z. B. in Cilicien nach- 
weisbar ist, hat seme religionsgeschichtliche Bedeutung 
darin, dass er den griechischen Unsterblichkeitsglauben mit 
der persischen Lichtlehre verband. Die Jenseitshoffnung 
der Hellenen, die im schattenhaften Hades endete, wird in 
den Himmel gehoben, an Sonne und Leben im Licht ge- 
kniipft. Der Gedanke einer heidnischen Kultusreform hat 
offenbar den Magier Apollonius von Tyana beherrscht, der 
durch das ganze apostolische Zeitalter gelebt hat. Seine 
Figur ist spaiter, am Anfang des 3. Jahrhunderts, zu einem 
heidnischen Messias ausgestaltet worden, so dass es um- 
stritten ist, ob ein direktes Gegenstiick zu Christus beab- 
sichtigt wurde, wie Baur und ZELLER behaupten, oder ob nur 
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eine unbewusste Parallele mit Christus vorliegt, wie ich mit 
den meisten von heute bestimmt glaube. Hat die letztere 
Ansicht recht, so wiirde man wieder an einem schlagenden 
Beispiel die Konvergenz der Linien sehen. Ist auch nicht 
deutlich, wie viel yon diesem Idealbild auf die historische 
Wirklichkeit zuriickgeht, es bleibt doch noch genug iibrig, 
uns einen Mann zu zeigen, der, als Julier und Flavier das 
Reich regierten, auf heidnischem Gebiet eine ausgedehnte 
praktische Kultusreform betrieb. Er war Neupythagorier: 
die Philosophie wird in dem vollen Sinne praktisch, dass 
sie von ihrem Throne heruntersteigt in das religidse Leben 
des Volks. Es schloss sich an den ,,Synkretismus* fiir ein 
reineres Denken die erhebende und rettende Vorstellung, 
dass alle diese verschiedenen Formen nur Ausstrahlungen 
der einen Gottheit seien, die iiber den Sternen wohnt, der 
Einen Unnennbaren. SBrachte doch schon Augustus der 
Gétter viele im Pantheon zu Rom unter Ein wolbendes Dach. 
So zieht eine ,philosophische* Betrachtung liuternd in die 
Religiositit der Menge ein, den Zug zum Monotheismus 
und die Richtung auf Moral, auf Reinigung und gottgemisses 
Leben steigernd, mit beiden den Individualismus auch in 
der Religion fordernd. 

Also nicht nur eine Mischung und Ausgleichung der 
Philosophien, nicht nur eine solche der Religionen, auch 
ein Ausgleich, eine Verbindung von Philosophie und Reli- 
gion. Der Mysterienkult, in dem stufenweise unter heiligen 
Weihen hoheren sittlichen Leistungen entsprechend héhere 
Erkenntnis, Gnosis offenbart wird, nicht zwar in kahlen 
Lehrsiitzen, sondern in sinnlichem Einblick ins vergeltende 
Jenseits, zum Erleben in Gefiihl und Phantasie, doch eine 
Gemeinschaft des Glaubens, die zugleich eine Schule der 
Wissenden ist — die Philosophie, die, offenbarungsbediirftig 
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und praktisch geworden, die religidse Erhebung vermittelt 
und die Schule der Weltweisheit zur Gemeinschaft der 
Gottesanbetung werden lisst — sie streben zueinander. 
Und streben sie nicht beide zum Christentum? War es 
nicht eine Erfiillung der Zeit? Aber war es nicht auch 
eine fast unvermeidliche Gefahr fiir das Christentum, dass 
es, mithineingezogen in diesen grossen Ausgleich, ebenfalls 
ausgeglichen und charakteristischer Ziige beraubt wurde? 

Noch eine andere Frage kann bei der Lektiire eines 
Epiktet uns kommen. War das Evangelium iiberhaupt nétig, 
trieb das Heidentum nicht dieselben edelsten Bliiten des 
Geisteslebens aus sich heraus? Das zu meinen wire doch 
ein noch starkerer Irrtum, als die Unterschatzung jener vor- 
bereitenden Linien gewesen ist. Es soll auf die Kehrseite 
nur eben hingewiesen werden. Un tHorN hat in seiner 
»Geschichte der christlichen Liebestitigkeit* diese ganze 
heidnische Welt ,eine Welt ohne Liebe“ genannt, gewiss 
iibertrieben und doch nicht ganz mit Unrecht. Ein klares 
Prinzip der Liebe, zumal der in Demut barmherzigen 
Liebe ohne Ansehen der Person und mit Aufgabe des 
eigenen Wohls ist sowenig in jenem moralisierenden Zuge 
der heidnischen Philosophien und Religionen zu finden, wie 
die humanitiren Veranstaltungen in Staat und Gesellschaft 
der Kaiserzeit von der Kraft einer auf Bruderliebe ge- 
griindeten Lebensgemeinschaft zeugen. So betete Apollonius: 
»sende mich, Helios, iiber die Erde, soweit es dir gefiallt, 
und lass mich Gute finden, Schlechte aber lass mich nicht 
kennen.“ Die héchste praktische Weisheit der Idealisten 
jener Tage ist eine negative und aristokratische Hthik: 
Innenschau, Weltabgezogenheit, Askese der Weg, leiden- 
schaftslose Ruhe das Ziel. Und jener Monotheismus? Thm 
fehlt durchweg die Klarheit, er ist gerade, weil er religids 
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und popular sein wollte, zugleich der Hiiter des volkstiim- 
lichen Polytheismus; was er zeigt, ist nicht der eine, son- 
dern der héchste Gott, nur die Spitze emer Pyramide von 
Gottheiten, und auch hier durchweg bedroht von der Mei- 
nung, dass der argen Welt doch noch ein zweites letztes 
Prinzip zugrunde liege, er selbst mehr ein abstraktes Prinzip, 
eine Ursubstanz oder Urkraft als Persénlichkeit, sittliche 
Persénlichkeit. Es fehlt die Sicherheit, es sind doch mehr 
Forderungen und Spekulationen als Gewissheiten, Ahnungen 
einzelner, keine allgemeinen Ueberzeugungen. So fehlt jener 
Ethik und diesem Monotheismus schliesslich die feste und 
stetige Beziehung auf einander: auch Epiktet kommt nicht 
iiber die Selbsterlésung durch Tugend und Erkenntnis 
hinaus, und Gott bleibt der Ferne; des Geschickes ritsel- 
volle Macht, mit der der Mensch einen ewigen Bund nicht 
flechten kann, das erhabene Wesen, dessen Natur von der 
Beriihrung mit der Welt befleckt werden wiirde, und 
dessen Gemeinschaft der Meister Plotin bekannte, viermal 
in sechs Jahren gewiirdigt zu sein. — — 

Die glinzende griechisch-rémische Welt musste sich 
das Evangelium schenken lassen von der taeterrima gens, 
mit dem erbitterten Antisemiten Tacitus zu reden, von der 
»garstigsten Nation“ im weiten Umkreis des Reichs, von 
den Juden im syrischen Winkel. Sie hatten schon vordem 
Grosses vor allen anderen voraus, das klassische Volk der 
Religion. 

Ein ethischer Monotheismus, wie ihn undeutlich und 
deutlich so viele begehrten, hier war er vorhanden. Und 
durchaus nicht nur auf die Zeit des Aufschwunges und der 
nationalen Kiimpfe unter den Makkabiern muss man ver- 
weisen, um im Spitjudentum ein religiéses Leben nach- 
zuweisen, das an die Religion der Propheten sich ankniipfen 
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lasst. Gerade die Zeit des politischen Niedergangs hatte 
auch hier nach innen getrieben, die Hoffnungen vergeistigt 
und den Individualismus gezeitigt. Auch hier interessiert die 
Frage nach dem Schicksal der einzelnen Seele; Gedanken 
und Visionen von persénlicher Auferstehung zu Vergeltung 
und Leben in einem ewigen Himmelreich, da eines Men- 
schen Sohn die Menschen richten wird, laufen durch das 
Volk. Aber es geht ein Riss durch seine Seele wie durch 
seine Geschichte. 

Noch heute zeigt der Rassejude einen merkwiirdigen 
Kontrast: er ist gewandt, geschmeidig, zudringlich, kriechend 
unter Umstiinden, der geborene Handelsmann, und er bleibt 
doch immer der Jude, in dessen Augen wir die verachteten 
Gojim, die Heiden, sind. Das Judentum zur Zeit Christi 
zeigt genau diesen Kontrast im grossen. Wir wissen, wie 
die Geschichte Israels verliuft in die Geschichte des starren 
Pharisiismus, wie in Gesetz und messianisch-apokalyptischer 
Hoffnung die beiden Angelpunkte des jiidischen Denkens und 
Lebens zu suchen sind. Und doch zur selben Zeit, da die 
Exklusivitit und der nationale Stolz den Vernichtungskampf 
mit den Rémern langsam herbeiziehen, sehen wir Juden 
iiber das Reich im ganzen Umfange zerstreut, in lebendigem 
Austausch nicht nur von Waren, sondern auch von geistigen 
Giitern, in Alexandrien ein Drittel der Bevolkerung bildend, 
in Rom sich von dem eigenen Quartier jenseits des Tiber 
iiber die ganze Stadt verbreitend, in Antiochien, Kleinasien, 
Griechenland, iiberall, eine wahrhafte Internationale schon 
damals. Der erste Charakterzug hat es bewirkt, dass dieses 
Volk als das einzige im Osten dem nivellierenden Helle- 
nismus widerstand und mit der Treue gegen seine Religion 
und Geschichte diese seine einzigartige Religionsgeschichte, 
bewahrt und zusammengefasst in einem heiligen Kanon zur 
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Erziehung der gliubigen Gemeinde, fiir die christliche 
Tochterreligion rettete, um sich dann infolge eben dieser 
zihen Treue selbst zu vernichten. Der zweite Charakterzug 
hat es bewirkt, dass das gleiche Volk nach allen Seiten 
Kanile baute, um seinen einzig wertvollen Schatz an Erkennt- 
nissen und uralten ehrwiirdigen Traditionen abzufiihren und 
hineinzutragen in die Weiten der rémisch-griechischen Welt. 

Beides muss man zusammenschauen. Auf dem Boden 
Palistinas, in innigster Fiihlung mit der Seele seines Volks 
ist Jesus erstanden, wie die Frucht aus der Bliite, sich 
nihrend und zum messianischen Bewusstsein erwachend an 
den heiligen Biichern und Gestalten seines Volks, lebend 
in den Propheten und die Psalmen auf den Lippen. Es 
ist von emer unermesslichen Bedeutung gewesen, dass die 
christliche Religion also organisch erwuchs als eine histo- 
rische Religion, als eine Geschichte des Heils aus dem 
grossartigen geschichtlichen Leben eines Volks und dass 
sie von ihm das Buch dieser Geschichte, ein Volksbuch 
ohnegleichen, itibernahm. Das Judentum der Diaspora aber 
iiberreichte, mit seiner in die griechische Weltsprache iiber- 
setzten Bibel in der Hand, der Welt gleichsam diese uralte 
Geschichte und bot ihr so den gesuchten ethischen Mono- 
theismus eben als eine uralte, geschichtlich begriindete, auf 
Gottes Wirken in der Menschheit zuriickgefiihrte und also 
geoffenbarte Wahrheit — damit als religidse Gewissheit. 

Hier mussten schon vor Christo, das ist mit Hinden 
zu greifen, die konvergierenden Linien zusammenlaufen 
und eine erste, innere Beriihrung, ja Verschmelzung der 
religidsen Anschauungen hervorrufen, die auf jiidischem und 
heidnischem Boden erwachsen waren. 

Der Hass und die Verachtung, die sich in den ab- 
geschmacktesten Mirchen erging, selbst blutige Judenhetzen 
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trafen das Volk, und dennoch sammelte sich um die jiidi- 
schen Synagogen allenthalben in der Diaspora eine immer 
gréssere Schar von Verehrern; ausser denen, die das Ge- 
setz Mosis annahmen, ohne zu seinem Stamme zu gehéren, 
ein weiter Kreis von solchen, die in loser Verbindung mit 
der Synagoge nur gewisse Grundanschauungen von da iiber- 
nahmen. Und auf der anderen Seite, auch diese Diaspora- 
juden wollten zwar Juden bleiben, ob sie auch griechisch 
sprachen und ,,Hellenisten* waren; selbst ein Philosoph 
wie Philo setzte sich an der Spitze einer Gesandtschaft 
klagefiihrend fiir die Rechte seines unter Caligula geplagten 
Volkes in Rom persénlich ein, er wollte Jude bleiben. 
Gewiss, fiir das Judentum trieb man Propaganda und 
Apologetik. Aber gerade durch diese Interessen der Mission 
und der Abwehr, was wurde aus diesem Judentum! Indem 
man diejenigen Punkte in den Vordergrund schob, bis zu 
denen heidnisches Verstiindnis oder Ahnen sich vorstreckte, 
indem man sodann sich eben jener idealistischen Philosophie 
bemachtigte, um die Heiden mit den eigenen Waffen zu 
schlagen und sie heriiberzuziehen auf das eigene Gebiet, 
entschrinkte man jenes Judentum, fiir dessen nationale 
Schranken. man sich kurz darauf im Heimatland Palistina 
anschickte zu sterben. Wenn aber der Jude Philo in einem 
Werke iiber das mosaische Grundbuch von Kosmopolitis- 
mus redet, so hat das ein anderes Gesicht und Gewicht als 
wenn der Stoiker Seneca von Weltbiirgertum und Reich 
Gottes spricht. Denn hier war damit verbunden der ethische 
Monotheismus als eine historische Religion und als die 
alteste, aus dem Orient stammende Weisheit der Menschen, 
der gegeniiber die grossen Dichter und Denker der Griechen, 
Hesiod und Homer, Heraklit und Plato, Neulinge waren, 
abhiingig von ihr in den besten Gedanken: das bewies die 


16 Die Voraussetzungen. 


heilige Urkunde, wenn man sie recht verstand, d. h. ihren 
eigentlichen, geistigen Sinn ergriindete in allegorischer Deu- 
tung, wie es die Sache verlangt. Rabbinische und stoische 
Auslegungskunst reichten sich dazu die Hand. So lehrte 
man Nichtjuden das Alte Testament ohne Anstoss lesen, 
dariiber weg zu lesen iiber das, was daran jiidisch, zeitlich, 
beschriinkt war, und es zu lesen als das Buch der Mensch- 
heit, in dessen ersten Genesiskapiteln eine allgemeine und 
ewiggiiltige Psychologie und Ethik in allegorischem Ge- 
wande steckt. 

Es springt in die Augen, dass hier, in den Kreisen, 
da aufgeklirtes, entschrinktes, alexandrinisch geartetes 
Judentum und idealistisch gerichtetes, moralisch interessiertes 
Heidentum sich trafen, der Boden fiir die Aufnahme der 
Universalreligion am besten durchgepfliigt war. Hier galt 
es vor allem, dass die Zeit erfiillt war — zumal noch das 
eine hinzuzunehmen ist, dass eben jenes heilige Buch, an 
das sich schlesslich aller Anspruch kniipfte, doch noch 
tiber sich hinaus wies, selbst erst eme Zeit der Erfiillung 
verhiess und einen Messias, der sie bringen soll. Die Re- 
ligion, die hier dargeboten war, lebte wie von dem Ruhme 
des Altertums so von der Hoffnung auf die Zukunft; 
sie war alt und doch jugendlich, viel, ja alles versprechend. 
Als sich die Hoffnung dann verwirklichte, konnte man or- 
ganisch das Neue ans Alte, Erfiillung an Verheissung 
kniipfen und all jenen Ruhm des Altertums auf dieses Neue 
iibertragen. 

Diese Gedanken, von denen die jiidischen Urkunden 
zeugten, miissen auch in solche Kreise gedrungen sein, die 
sich fern von der Synagoge hielten. In seinen Historien 
(V 13) bekundet Tacitus die weite Verbreitung des Geriichtes, 
dass in alten Priesterbiichern geschrieben stehe, der Orient 
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werde sich aufmachen und von Judiia aus sich der Welt 
bemiachtigen. — 

So erkennen wir bei dieser Betrachtung tiber die Voraus- 
setzungen des Christentums: den Quellort, da es entsprang, 
das heilige Land — das Meer, dahin die Flut miinden 
sollte, das rémische Weltreich, und auch die Wasserliufe, 
durch die es dahin gefiihrt wurde, die jiidische Diaspora. 
- Aber wir ahnen auch schon, dass auf dem Wege durch 
diese Kanale das Quellwasser nicht die volle Klarheit be- 
wahren konnte. Mit jener Synthese von hellenischem und 
jiidischem Wesen ist, wie man mit Recht gesagt hat, schon 
yor Christo iiber die Entwicklung des Christentums ein Urteil 
gesprochen worden. Will man es paradox formulieren, so 
muss man sagen: die Geschichte des katholischen Christen- 
tums hat bei dem griechischen Juden Philo zu beginnen, 
und man kann sich dafiir berufen auf den Altesten Dar- 
steller der katholischen Entwicklung, Euseb von Cisarea, 
der diesen jiidischen Philosophen wie einen ersten christlichen 
Kirchenvater in die Urspriinge unserer Religion hineinstellt. 
Denn eben jene Synthese hat nicht nur Formen beschafft, 
auch nicht nur die jiidische Religion national entschrankt 
und insofern bereits ihr Wesen veraindert, sie hat wenigstens 
in ihren Spitzen, wie Philo, doch das Judentum mit- 
hineingezogen in jenen synkretistischen Prozess, der durch 
die ganze Welt ging, und damit auch von der Kindheit an 
das Wesen der christlichen Religion, als sie nun ihren Gang 
durch diese Strasse nahm, getriibt. Auch hier hat erstens 
der Austausch stattgefunden zwischen den Philosophien: pla- 
tonische, stoische Elemente werden verschmolzen mit jiidisch- 
rabbinischer Spekulation. Auch hier ist zweitens der Aus- 
tausch religidser Empfindungen, der Frémmigkeitsideale fest- 
zustellen: in die von Haus aus so aktive, sittlich geartete 
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Frommigkeit des Juden ist eingezogen das aus der dualisti- 
schen Weltanschauung und Asthetischen Gestimmtheit der 
Griechen allein erklirliche Ideal eines weltfliichtigen Gottes- 
dienstes in negativer Sittlichkeit, eines Gottesgenusses in 
mystischer Ekstase. Man streitet, ob die unter Philos Namen 
gehende Schrift ,,Ueber das beschauliche Leben* von ihm 
verfasst ist oder von christlichen Ménchen zu ihres eigenen 
Lebens Rechtfertigung. Indem man sie heute wieder all- 
gemeiner Philo zuweist, zeigt man jedenfalls den engen Zu- 
sammenhang zwischen Philo und dem christlichen Ménchtum, 
dieser besonderen Bliite des katholischen Geistes. Und end- 
lich drittens: auch hier hat der Ausgleich stattgefunden 
zwischen Religion und Philosophie, und als das Héchste 
gilt die Religionsphilosophie. Damit ist die Geschichte als 
der Inhalt der Religion zuriickgedringt und die unheilvolle 
_Verwechslung von theologischer Spekulation und Religion 
angebahnt, von einem Wissen um Gott und einem Leben 
in Gott. Euseb von Cisarea, der Origenist, wusste, warum 
er Philo so ehrte. Und wenn wir heute darum ringen, diese 
Gleichung aufzuldsen, so wollen wir uns vom Geiste des 
Philo freimachen, der itiber der Bildung der christlichen 
Kirche schwebt. 
I. 


Das Urchristentum. 


Als HERDER in seiner ,Philosophie der Geschichte der 
Menschheit* zum 17. Buch und damit zu der christlichen Zeit 
kam, setzte er an den Anfang die Siitze: ,, Verehrend beuge 
ich mich vor Deiner edeln Gestalt, Du Haupt und Stifter 
eines Reiches von so grossen Zwecken, von so dauerndem 
Umfange, von so einfachen lebendigen Grundsitzen, von 
so wirksamen Triebfedern, dass ihm die Sphire dieses Erden- 
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lebens selbst zu enge schien... Vor der ganzen Geschichte, 
die von Dir abstammt, stehe Deine stille Gestalt allein.“ 
Und HeErper lisst diese stille Gestalt auch nicht reden, 
sondern geht sogleich zu den Wirkungen iiber. Verstehen 
wir auch vollkommen die Empfindung des Dichters, der 
hier als christlicher Philosoph spricht, aus der Geschichts- 
darstellung werden wir doch den _historischen Urheber 
solcher Wirkungen, den Trager unserer geschichtlichen 
Religion nicht auszuscheiden haben. — 

Das Christentum ist nicht einfach das Resultat der 
Voraussetzungen, die wir betrachteten. Menschengeschichte 
ist nicht Naturgeschichte. Wir haben es zu tun mit Per- 
sénlichkeiten, die, mit Selbstbewusstsein und Selbstbestim- 
mung begabt, nicht nur als Produkte der Verhiltnisse 
anzusehen, geschweige wie mathematische Gréssen auszu- 
rechnen sind, wir sehen vielmehr in dem Gewebe notwendiger 
und erkennbarer Verkniipfungen fortwahrend den Einschlag 
-menschlicher Originalitaét, die uns auch in einfachen Fragen 
vor Riatsel und Schranken stellt. Je bedeutender die Per- 
sénlichkeit, desto mehr haben wir zwar danach zu forschen, 
inwiefern in ihr die Kriafte der Zeit sich zusammenfassen, 
aber zugleich auch, inwiefern sie selbst ihrer Zeit etwas zu 
sagen hat in Kraft des eigenen, geheimnisvollen Genius, der 
sie heraushebt aus der Menge und sie befahigt, mit ihren 
feineren Organen das Wesen der Dinge ein wenig weiter zu 
entschleiern und so ihrerseits Mit- und Nachwelt zu beein- 
flussen. Die religidsen Genies sind die Propheten, Menschen, 
deren besondere sittlich-religidse Kraftigkeit sie zu neuen 
Erfahrungen und Erkenntnissen iiber die Zusammenhange 
des einzelnen mit dem letzten persdnlichen Grunde fiihrt 
und die darum ihre Aussagen und Forderungen mit dem 
Anspruche unbedingter Giiltigkeit umkleiden und umkleiden 
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miissen. Sie sind den Philosophen darin yergleichbar, dass 
ihr Geist auf die héchsten Dinge und Zusammenhinge ge- 
richtet.ist, darin aber von ihnen verschieden, dass, was dort 
auf dem Wege logischer Abstraktion erstrebt, hier auf dem 
Wege der inneren Anschauung gefunden und unmittelbar 
gewiss wird, und dass, wenn dort nur ein Denken iiber Gott, 
Welt und Mensch, also ein theoretisches Verhiltnis statt- 
findet, hier ein praktisches zu stande kommt, ein lebendiges 
Verbundensein mit dem Objekte der Erkenntnis, das sich 
wiederum notwendig in ein praktisches Verhalten umsetzt, 
in den unbedingten Trieb, danach zu handeln und das eigene 
Leben und das der anderen danach zu gestalten. Es hat 
eine Zeit in nicht zu ferner Vergangenheit gegeben, da man 
Jesus von Nazareth als den ersten der Propheten pries. 
Er war es auch, die gegebenen Bestimmungen passen im 
héchsten Masse auf ihn, seine jiidischen Zeitgenossen sahen 
in dem Rabbi aus Galil’ia den Propheten, und die christ- 
liche Dogmatik hat sich gewohnt, von seinem prophetischen 
Amt zu reden. Es mag auch nicht ganz unndtig sein daran 
zu erinnern in einer Zeit, da man hie und da in unpsycho- 
logischer Ueberspannung eines richtigen Gedankens in Gefahr 
gerdt, originale religidse Vorstellungen Jesu nicht mehr 
zuzutrauen und ihn wie einen Epigonen des Spitjudentums 
erscheinen zu lassen. 

Allerdings, das Entscheidende liegt hier noch nicht, 
die Definition reicht nicht aus. Gerade die neuere Theo- 
logie, die ja nur Unkenntnis oder Missverstindnis gleichsetzen 
kann mit jenem Rationalismus vor einem Jahrhundert, hat 
mit besonderem Nachdruck die eine grosse Wirklichkeit 
der Person Christi selbst zu fassen gelehrt nicht nur als 
des Propheten, der den Menschen mit héchster eindring- 
licher Gewalt Gottes Willen verkiindigte, damit sie kraft 
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solcher neugewonnenen Einsicht sichere Tritte tun konnten 
im vielverschlungenen Leben, sondern als des Herrn, der 
-ihnen erst das Gewissen traf und das Herz abgewann, der 
sie dann in den Staub zwang, wenn sie ihm in Gehorsam 
nachfolgen wollten, aus dessen Gestalt endlich mit ihrer 
unvergleichlichen Mischung von Hoheit und Demut, héchstem 
Selbstbewusstsein und selbstverleugnender Barmherzigkeit sie 
das verborgene Antlitz Gottes selbst ansah, so dass sie Gott 
hatten, wenn sie ihn hatten. ,.Niemand kennet den Sohn, 
denn nur der Vater, niemand den Vater, denn nur der 
Sohn.“ Indem sich Jesus als den Gottessohn schlechthin 
bezeichnete in Anlehnung an einen alttestamentlichen Be- 
eriff, der seine Parallelen auch im Heidentum hat, die 
Siinde vergab und das Elend machtvoll hob, riickte er sich 
aus der Menge der Menschen in die unmittelbare Nahe 
Gottes; indem er seine Wiirde doch wieder mit der reinsten 
Menschlichkeit begriindete, brachte er den ewigen Gott dem 
stindigen schwachen Menschen viterlich verzeihend nahe. 
Die Person des Propheten wurde seinen Jiingern selbst zur 
Gottesoffenbarung, damit zum Herrn und Ké6nig ihres 
Lebens. Von da aus gewannen erst seine sittlichen Vor- 
schriften die vollste Bedeutung: das Reich, in dem der 
Wille seines Vaters getan wird, ist sein Reich, und wer 
in dies Reich eintreten will, gibt dem Herrn dieses Reiches 
sein Leben und nimmt dafiir teil an seinem Leben der 
Kraft und Herrschaft; so ist es keine Schule, die da ent- 
steht, sondern eine Lebensgemeinschaft, der Familie ver- 
gleichbar, da Jesus das Haupt oder der Hausvater ist, die 
Jiinger aber durch ihn Gottes Birger und Hausgenossen. 
Zur Regelung dieses ihres neuen Lebens stellte er ihnen 
Sitze einer sittlichen Reichsordnung auf, eine wirkliche 
Bergpredigt, in der Héhenluft weht, die héchsten Sitten- 
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spriiche, die wir kennen, und lehrte sie die Grundlinien 
eines gesunden Verkehrs mit Gott im Vaterunser, das, Bitte 
und Bekenntnis zugleich, wahrhaft dkumenischen Charakter 
hat. Wiihrend er so ihrem Leben Inhalt und Ziel gab, 
setzte sich sein Glaube bei ihnen um in den Glauben 
an ibn. 

Das Letzte ist auch damit noch nicht gesagt. Dass 
das Reich kommen werde, war allgemein jiidische Erwar- 
tung; der Ruf, dass es nahe herbeigekommen sei, hatte 
schon dem Auftreten Johannes des Taufers die grosse 
Wirkung verschafft; die Gewissheit, dass es bereits an- 
gebrochen ist, im Kommen ist, tragt Jesus in sich und 
sieht es am beginnenden Sturze der widergottlichen Miachte 
bestiitigt, deren Ende der grosse Tag bringen wird — aber 
die widergéttlichen Machte triumphieren schliesslich. Alle 
seine Vorschriften waren Erziehung der Seinen fiir den Ein- 
tritt ins Himmelreich: ,der wird darin eingehen, der den 
Willen meines Vaters im Himmel tut.“ Aber dieser Wille 
des Vaters fiihrte ihn selbst, den Bringer des Reichs, sicht- 
lich ins Leiden statt in den Sieg, und zu neuer und grésster 
Verschuldung der Menschheit gereichte schliesslich nur sein 
Auftreten. Damit stellt sich eine dritte Gedankenreihe 
heraus. So wenig Jesus den gréssten der alttestament- 
lichen Propheten, den zweiten Jesajas, den Propheten des 
Exils, unseres Wissens im Munde gefiihrt hat, so gewiss 
muss ihn der Gang seines Lebens und seine Deutung doch 
gerade mit diesem Propheten zusammengefiihrt haben. Das 
Bild des Gottesknechts, der fiir sein Volk oder gar alle 
Volker (WELLHAUSEN) leidet, damit um seines stellvertreten- 
den Strafleidens willen Gott allen Gnade fiir Recht er- 
zeige, ist gewiss der tiefste Zug im altisraelitischen Heils- 
gemilde, meines Erachtens iiberhaupt im Alten Testament 
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— doch auch er nicht véllig ohne Parallele im griechischen 
Heidentum: ,denn — sagt Oedipus in Kolonos (I 5) — 
eine Seele kénnte biissen fiir die Welt, wenn sie sich ganz 
im Drange reiner Liebe gibt.“ Aber gerade dieser Zug war 
dem Messiasbild der Zeit Jesu ganz fremd. Es ist doch 
sicher, dass Jesus den Gedanken des freiwilligen Opfer- 
todes ,zur Erlésung fiir viele“ nicht nur durch die Tat- 
sache seiner Kreuzigung, der er nach dem Seelenkampf in 
Gethsemane nicht entfloh, verwirklichte, sondern dass er ihn 
bewusst aufgenommen und ihm bei der letzten Hauptmahl- 
zeit mit seinen Jiingern einen besonderen Ausdruck ge- 
geben hat durch die Beziehung des ihm bevorstehenden 
Todes auf das alttestamentliche Bundesopfer — ein besseres 
Opfer, ein vollkommenes, das freiwillige Opfer der Liebe 
des Menschensohnes fiir seine Briider, denen Gott Ver- 
gebung und Versdhnung gewihren wird, soweit sie sich 
hineinziehen lassen in die Gemeinschaft des Sterbenden, 
aus dankbarer Gegenliebe fiir die zuerst bewiesene iiber- 
wiltigende Liebe bis ans Ende. Der Prophet und Konig 
wird sich selbst zum Priester, zum wahren Hohenpriester, 
der nur einmal ins Heiligtum eingeht, indem er sich selbst 
darbringt. 

Die Gedanken streiten miteinander. Die Gefangen- 
nahme bricht jah die Aufrichtung des Reiches ab, und die 
Schmach des Sklaventodes am Kreuze, dem antiken Galgen, 
ist das Widerspiel der verheissenen Messiasherrlichkeit. 
Jesus hatte den Ausgleich in sich gefunden. Der Weg 
des Todes ist der wahrhaft konigliche Weg, nicht nur in 
dem Sinn, dass er der Weg zur inneren Herrschaft auch 
iiber das Leiden, der héchste Triumph individueller Frém- 
migkeit ist — auch in dem, dass er das Ende der jiidisch- 
nationalen Hoffnung ist: der Tempel wird zerstért und das 
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Reich wird anderen, allen gegeben werden. Das ist der 
Sieg des Universalismus in der Religion. Wie Jesus den 
Begriff der Priiexistenz, der doch auch einem Plato nicht 
fremd war, in Héhepunkten seines Lebens auf sich ange- 
wendet, wie der Name ,,Menschensohn“ gemiss Daniel 7, 
namentlich der Henochliteratur eben diesen Sinn gehabt 
haben wird, so geht sein Blick iiber den Tod hinaus: er wird 
sterben, aber doch leben, sein jetziges Wirken ist nur der 
niedrige Anfang; als Messiaskénig, wie es die apokalypti- 
schen Seher seines Volkes im Geiste schon geschaut, wird 
er wiederkommen in den Wolken des Himmels, das Werk 
zu vollenden in aller Welt und zwar bald. Auch diese 
Gedanken ziehen durch die feierlichen schweren Worte des 
letzten Mahles; er gibt den Jiingern die Speisen als das 
Abbild seines Wesens zur Wegzehrung fiir ihren nun ein- 
sam werdenden Weg: so sollen sie Gemeinschaft halten 
mit dem Scheidenden und untereinander bis zum grossen 
Wiedersehen. 

So trat das Christentum in die Geschichte als Religion 
der Offenbarung, der Gottesherrschaft und der Erlésung, in 
jeder dieser Beziehungen zentral getragen von der Person 
Jesu und bezogen auf den sittlichen Geist des Menschen, 
als die Religion der einzelnen Seele und der ganzen Welt, 
als die Religion der Erfiillung, die das Sehnen der Besten 
stillte und ihnen Frieden gab mit Gott, und doch immer 
noch als die Religion der Erwartung, die ihnen die héchsten 
Ziele steckte, sie darauf verpflichtete und ihre edelsten 
Krifte spannte. Es begriindete wohl auch eine grossartige 
einheitliche Anschauung von Gott, Mensch und Welt, die 
das Letzte an das Erste kniipfte und, das Menschendasein 
von der Schépfung durch die Erlésung zur Vollendung ver- 
folgend, ihm einen Sinn gab; es vermittelte wohl Momente 
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héchster innerer Seligkeit im Bewusstsein eines unverlier- 
baren tiefsten Besitzes; aber weit mehr, es begriindete ein 
in sich gewisses sittliches Verhidltnis zwischen Gott als 
dem Vater und dem Menschen als seinem Kinde, das 
schlechthin uniiberbietbar erscheinen muss. Wahzrlich, eine 
Frohbotschaft dies Evangelium von der in Christo der Welt 
schon geschenkten und noch verheissenen freien Gnade 
Gottes! 

Reden wir enthusiastisch davon, so verfehlen wir viel- 
leicht den Ausdruck, aber nicht den Geist der ersten Zeit. 
Man kann die ganze Periode des Urchristentums 
die des Enthusiasmus nennen, und ebensoweit reicht 
sie, als diese Stimmung der Begeisterung reicht. Es ist 
die Zeit, da der unmittelbare Eindruck des Herrn noch 
geht, da sein Bild noch eine Grésse ist, die von Mund zu 
Mund getragen wird, da man solche noch kennt, die ihn 
selbst gesehen oder doch seine Apostel, da man dem noch 
am meisten traut, was sich als Widerschein von seinem 
Angesicht fortgepflanzt hat von Person zu Person, Ge- 
schlecht zu Geschlecht, wie noch Papias von Hierapolis tat 
(um 130), also das 1. Jahrhundert hindurch und in immer 
schwicherem Grade in der ersten Halfte des zweiten. 

Aus dieser Grundstimmung, die den kraftigsten Beweis 
fiir die ziindende Macht seiner Person abgibt, erkliart sich 
das meiste einzelne. Auch die Erzihlung von der Auf- 
erstehung Christi — ist sie ein Ausfluss jener Begeisterung 
oder eine Quelle? Soweit Psychologie und geschichtliche 
Kunde reichen, waren die Jiinger durch den Tod ihres 
Meisters zunichst verstért, verschiichtert, alles andere als 
begeistert und opferfreudig. Man braucht sich nur zu er- 
innern, wie sehr diese selben Jiinger vorher und spiter 
Miihe gehabt haben, sich von nationaljiidischen Hoffnungen 
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freizumachen, und man wird zu keinem anderen Schlusse 
kommen, als dass fiir ihre Begeisterung dieser schmach- 
volle Tod am Kreuze durch die verhassten Rémer ein téd- 
licher Schlag sein musste, auch wenn uns nicht deutliche 
geschichtliche Erinnerungen an diese ersten Tage der Ver- 
wirrung noch vorligen, die uns zeigen, dass sie die Probe 
auf die Kraft ihrer Hoffnung und ihres Vertrauens schlecht 
bestanden. Auf die tausend Fragen ihres geingstigten 
Herzens ist ihnen damals eine Antwort geworden, die sie 
jedenfalls als eine objektive mit solcher Gewissheit hin- 
nahmen, dass sie daraus die Bestitigung ihres erschiitterten 
Glaubens und neue, nun weltiiberwindende Begeisterung 
schopften. 

Es ist die Aufgabe der historischen Forschung nicht, 
zu untersuchen, ob leibliche Auferstehung moglich ist oder 
nicht, sowenig wie es ihr gegeben ist, den Glauben an die 


wie immer gefasste Auferstehung zu wecken. Sie wird auch 


bei dem Zustand unserer Berichte gut tun, auf die Erzih- 
lung vom leeren Grabe, mag sie auch zur altesten Tradition 
gehéren, kein entscheidendes Gewicht zu legen. Aber sie 
kann konstatieren, dass Petrus und sodann die anderen 
Jiinger Erfahrungen von dem Siege ihres Herrn trotz 
des Todes und yon der Gemeinschaft mit diesem machten, 
die sie veranlassten, aus Galiliia nach der Hauptstadt zu- 
riickzukehren und das abgerissene Werk in der Kraft der 
Gegenwart Christi neu aufzunehmen. Und das ist weiter 
unbedingt nétig zum Verstiindnis des Urchristentums. Was 
die ersten Christenscharen trigt, ist nicht nur die Riick- 
erinnerung an des verstorbenen Herren Bild, sondern die 
Ueberzeugung, dass er lebt, dass er bei ihnen ist bis an 
der Welt Ende. Der Glaube, dass Jesus auferstanden ist 
und zur rechten Hand Gottes d.h. als sein Mitregent und 
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als der Kénig seiner Gemeinde sitzt, durchzieht die ganze 
Literatur des Neuen Testaments und das ganze Leben der 
urchristlichen Zeit von dem Pfingsttag an, da diese ent- 
flammende Gewissheit zu einem allgemeinen Durchbruch 
kommt, das Evangelium zugleich erneuert und vollendet 
und es zu verkiinden treibt mit Feuerzungen in der allen 
Nationen verstindlichen Sprache heiliger Begeisterung. An 
die Geschichten aus dem wunderbaren Leben des Herrn 
mit ihren sententidsen Spitzen, wie sie im Zeugnis der 
missionierenden Apostel nun weitergetragen wurden, und 
an die Sittenspriiche und Gleichnisse Jesu, die Logia oder 
Entolai oder die Didache, wie sie das Leben regelten, 
fiigte die Predigt die ergreifenden HErzihlungen von dem 
wunderbaren Ausgang dieses Lebens und von dem wunder- 
baren Anfang, d. h. aus der einfacheren Form der evan- 
gelischen Verkiindigung, wie sie uns vorliegt in dem auf 
die petrinische Missionspredigt zuriickgehenden Markus, 
wurde die vollere, wie sie dann bei Matthius und Lukas 
aufbewahrt wurde. 

Alle Prophetie verkiirzt die zeitliche Perspektive. Die 
prophetische Begeisterung der ersten Generationen, die den 
Herrn gegenwirtig in ihrer Mitte wussten, lebte der Zu- 
versicht, dass der letzte Tag vor der Tiir stehe, da der 
Herr wiederkommt. Niemand weiss freilich die Stunde, 
auch der Sohn -nicht, hatte er selbst gesagt, aber eben des- 
halb heisst es bereit sein und die Lenden umgiirtet zu 
halten alle Zeit. Der Ruf ,Der Herr ist nahe* geht 
durch alle Briefe der Apostel, und Paulus erwartete zeiten- 
weise den allgemeinen Schall der Posaune zu erleben, da 
,wir, die wir leben, mit den auferstandenen Toten in den 
Wolken entriickt werden, dem Herrn entgegen in die Luft“ 

(I. Thess. 4 16, I. Kor. 15 51). 
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Aus eben diesem Enthusiasmus erklirt sich ein weiterer, 
dem ganzen Urchristentum eigener Zug, die Gleichgiiltig- 
keit gegeniiber der Formel, dem Buchstaben, der 
Institution — wozu feste Normen fiir spitere Geschlechter 
aufrichten, wenn der Herr vor der Tiir ist! 

Wohl findet sich, dass christliches Denken in einem 
Paulus, im 4. Evangelisten, sei es Johannes oder ein 
Johannesschiiler, im anonymen Verfasser des Hebrier- 
briefes Héhen und Tiefen ermisst, wohl werden Ansatze 
christlicher Spekulation unternommen, aber es wird nicht 
der Anspruch erhoben, damit ein Einheitliches, ein System 
za geben und allen Gliedern der Gemeinde diese Spitzen 
denkender Betrachtung, die starke Speise, abzuverlangen; 
Kindern gehért die Milch — wohl Anfange von Theologie, 
aber noch keine Verwechslung von Theologie und Religion. 
Einen anderen Grund kann niemand legen als Christum 
den Gekreuzigten, aber was Apollos, Petrus oder Paulus 
dann darauf bauen als Gottes Diener, das wird dem End- 
urteil des grossen Werkmeisters aufbehalten sein (I. Kor. 3). 
Kin jeder steht und fallt auch darin seinem Herrn, und 
Jesum seinen Herrn heissen kann niemand, ohne durch 
den heiligen Geist (Rém. 1414, I. Kor. 123). Schon die 
Auswahl der urchristlichen Literatur, die doch als im wesent- 
lichen zusammenstimmend in einem Kanon vereinigt ist, 
weist so viel verschiedene Schattierungen auf, dass neuer- 
dings eine ganze Wissenschaft der ,neutestamentlichen 
Theologie* entstanden ist, die die einzelnen Vorstellungs- 
kreise der Autoren untersucht. Nimmt man dazu die ausser- 
kanonische urchristliche Literatur, die ebenfalls in den Ge- 
meinden lange Zeit unbeanstandet gelesen wurde, wie den 
Clemens, Hermas oder Ignatius, so sieht man die ganze 
Fille der Strahlenbrechungen, die von dem einen Lichte 
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ausging. Man ertrug es, denn man wusste, dass wir hier 
nur stiickweise erkennen und durch einen Spiegel die Wahr- 
heit sehen in einem dunkeln Wort, bald aber von An- 
gesicht zu Angesicht, so wie wir erkannt sind. 

Und aus jener Grundstimmung ergibt sich weiter die 
grosse Indifferenz gegeniiber den Institutionen. Man sieht 
sich yor eine unlésbare Aufgabe gestellt, wenn man fiir 
die ersten hundert Jahre ein Bild der Verfassung zeichnen 
soll, in der die Gemeinden, zumal die heidenchristlichen, 
lebten: nur yerstreute Andeutungen stehen in den Quellen, 
es interessierte nicht. Soum hat in seinem grossen Werke 
tiber die Geschichte des Kirchenrechts mit Grund diesen 
geistlichen Charakter der Ekklesia in der iltesten Zeit 
aufs nachdriicklichste betont. Die Gesamtheit der Ge- 
meinden ist verkniipft nur durch das gemeinsame Band des 
Glaubens, der Hoffnung und der Liebe; die Verfassung im 
einzelnen ist nur an einigen Stellen wie Rom iiber die ersten 
Anfinge hinaus; die Geistesaristokratie der wandernden 
Apostel, Propheten und Lehrer in Verbindung mit der 
Geistesdemokratie der souverinen Gemeinde der Heiligen 
ist das Charakteristische und Herrschende. Nicht das Amt 
trigt die Person, sondern durchaus die Person das Amt, 
und auch wo sich ein stindiges mehrgliedriges Vorsteher- 
amt zur regelmissigen Berufung der Versammlungen, zur 
geordneten Beschaffung des Abendmahls, zur Liebespflege 
und Disziplin aus dem Kreise der Aeltesten der Gemeinde 
herausgebildet hat, ist das Patriarchalische noch nicht ab- 
gestreift und sind die Grenzen fliissig und unbestimmt. 
Fiiblten sich diese ersten Christen als Fremdlinge und 
Giste auf Erden — wozu Institutionen von fester Dauer! 

Aber diese grossartige Indifferenz, die es verhinderte, 
dass die Gemeinde der ,Heiligen“ fiir die Zukunft auf 
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Erden sorgte in dusserlicher Weise, hat es gerade veran- 
lasst, dass diese Gemeinde ihre Zukunft sicherte — denn 
eben dieser Enthusiasmus hat die zusammenhaltende Kraft 
gebildet und es verhtitet, dass die junge Pflanzung der Zug- 
luft der Welt zu friih ausgesetzt wurde. Die theoretische 
Indifferenz hat zur Kehrseite ein ungemein starkes prak- 
tisch-sittliches Interesse. Sich rein zu erhalten von 
der Welt, Siinde zu meiden, mitten in dem verkehrten Ge- 
schlecht zu strahlen wie ein Licht aus der Finsternis — 
dieser hochgemute sittliche Optimismus, ruhend auf der 
Gewissheit ewiger Giiter und Ziele, geht nicht nur durch 
unsere kanonische Literatur, vielmehr durch alle Zeugnisse 
der alten Christenheit, wie denn alle diese Schriften her- 
vorgegangen sind aus der Praxis, vor allem der Mission, 
eine Literatur praktischer Zwecke. Aber auch noch am 
Ende der Periode kann die erste christliche Apologie, die 
wir haben, die des Aristides (ca. 130), dem Kaiser das 
sittliche Leben der Christen in leuchtenden Farben malen, 
ohne eine Widerlegung fiirchten zu miissen: ,,Die Christen 
haben die Befehle ihres Herrn eingegraben in ihre Herzen, 
— indem sie heilig und gerecht leben, Gott allezeit dank- 
sagend fiir Speise und Trank und alle Giiter — als Leute, 
die da hoffen, die Verheissung Christi im “zukiinftigen 
Leben zu ererben.“ — — 

Das sind die allgemeinen Ziige des Urchristentums, 
Ziige, die in ihrer rein geistigen Art dies Urchristentum 
gleichsam aus der Zeit und Geschichte herausheben. Und 
weil so geschichtslos, erscheinen auch seine klassischen Zeug- 
nisse von ewig giiltiger Verbindlichkeit — und deswegen 
haben wieder viele je und je gemeint, nicht nur die apo- 
stolischen Mahnungen, auch die apostolischen Zustiinde 
seien schlechthin, buchstablich und fiir alle Zeiten muster- 
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giiltig. Das hat noch stets zur Sektenbildung gefiihrt. 
Auch das apostolische Zeitalter, so geschichtslos es gegen- 
tiber den spateren Zeiten erscheint, es hat, wie seine zeit- 
geschichtlichen Voraussetzungen und Bedingungen, so auch 
seine inneren Bewegungen und Stufen gehabt. 

Hs ist em Verdienst Car. Ferp. Baurs und der Ti- 
binger, in die Geschichte des Urchristentums ein geschicht- 
liches Verstiindnis hineingetragen und eine Entwicklung 
aufgewiesen zu haben, indem sie den Gegensatz, der 
Pauli Leben durchzieht, zwischen Juden- und Heiden- 
christentum zum Leitthema machten: der Ausgleich zwischen 
beiden sei dann die katholische Kirche gewesen. Diese 
Hypothese, die deutlich den Hegelschen Dreiklang von 
These, Antithese und Synthese verrat, ist in ihrer schroffen 
Ausprigung iiberwunden. Die Entwicklung ist weit kom- 
plizierter, das Bild reicher. 

Man muss einsetzen bereits bei der Predigt Christi. 
Der uniyersale Kern der Menschheitsreligion erschien in 
Jesu Verkiindigung selbst noch mannigfach eingehiillt in 
ein nationales Gewand: er war nicht gekommen, das Ge- 
setz aufzuldsen, er erklirte wohl, vor die Frage gestellt, 
nur zu den yerlorenen Schafen aus dem Hause Israels ge- 
sandt zu sem. Eben dies Gewand, das er doch von den 
Schultern streifte, sobald es sich um einen Widerstreit 
zwischen Kern und Schale handelte, wie in der Frage der 
Sabbatheiligung, aber auch in der letzten und entscheiden- 
den, der Fassung des Gottesreichs (WERNLE) — eben dies 
Gewand wurde fiir das junge Christentum in seinen aller- 
ersten Tagen nach dem Sturm, der Jesu Leben ein Ende 
gemacht, zur schiitzenden Decke. Die Treue gegen das 
Gesetz, und das hiess gegen die Nation, musste sie be- 
wahren vor der Vernichtung durch die Stammesgenossen. 
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Das war eine Aufforderung, auf diese Seite verstirktes 
Gewicht zu legen und Kern und Schale wieder ganz gleich 
zu stellen. Die steigende Erkenntnis, dass dann die Perle 
wieder verloren gehe und man ein neues Gesetz aufrichte, 
die Erkenntnis, dass Tempel und Tempeldienst durch die 
Religion der Gnade aufgehoben werde, damit Hand in 
Hand das Bestreben, die Schale ganz abzustreifen und 
die reine Menschheitsreligion zu entfalten — das ist die 
Entwicklung im Urchristentum. 

Sie wird bezeichnet und getragen durch eine ganze 
Skala von Richtungen: auf dem dussersten rechten Fliigel 
die Pharisier von Jerusalem, die zu dem Kreis der Gliubigen 
in der Tempelstadt selbst stiessen, dann Jakobus ,,der 
Gerechte“, Jesu Bruder, dessen allmahliches Vortreten 
genau die Steigerung des Judaismus in der Urgemeinde 
wiederspiegelt, dann Petrus und daneben wohl Johannes, 
die die Linie des Herrn strikt und buchstiblich innehielten, 
dusserlich sich bindend, innerlich frei vom Gesetz. So fanden 
die Gedanken schon auf dem Boden des palistinensischen 
Judentums verschiedene Aufnahme. Nun hat man sich an 
das zu erinnern, was iiber das aufgeklirte Judentum der 
Diaspora gesagt war. Unter den Hellenisten d. h. den 
griechischen Juden zu Jerusalem hat das Evangelium offen- 
bar rasch Eingang gefunden, und hier verstand schon 
Stephanus den Herrn geistiger als die Palistinenser. Die 
Folge war der erste Konflikt, die erste Verfoleung und 
damit die erste Ausbreitung. Das Evangelium wurde in 
die Diaspora geworfen, also in den Kanal, yon dem zuvor 
die Rede war, der ganz naturgemiiss das Christentum hinaus- 
tragen musste in das grosse Meer der griechisch-rémischen 
Welt. In Antiochien, da, wo die erste aus Juden und 
Griechen gemischte Gemeinde entstand, so dass das Messias- 
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bekenntnis das verbindende Element, das Neue, Dritte 
war, ist nach dem Zeugnis der Apostelgeschichte, das die 
innere Wahrscheinlichkeit durchaus fiir sich hat, der Christen- 
name aufgekommen; es ist die zweite Geburtsstunde des 
Christentums. 

Wir kennen lingst nicht alle die Manner, die in den 
Stadten des Reiches — denn den Verkehrsadern folgend 
wanderte die neue Religion von Stadt zu Stadt — zuerst 
das Evangelium predigten, wir wissen nicht einmal, wer es 
in der wichtigsten getan, in Rom — aber wir sind mit 
Recht gewohnt, an den Namen des Hellenisten Paulus 
diese Entschrinkung des Christentums anzukniipfen. Warum? 
einmal sicher, weil wir allein von ihm soviel wissen, aber 
wir wissen soviel von ihm, weil er unter der Menge gewiss 
der iiberragende Geist war und weil er ,mehr gearbeitet 
hat als die anderen alle“, schliesslich weil er den grund- 
sitzlichen Unterschied in aller Scharfe erkannt und den 
Streit durchgefochten hat, ,den Heiden ein Heide“. Hs 
fragt sich, ob man dem ohne Abzug hinzufiigen darf: sieg- 
reich, denn der Apostelkonvent zu Jerusalem, auf dem ihm 
Jakobus und die anderen ,,Siulen“ der Urgemeinde die 
»echte der Gemeinschaft* nicht weigerten, hatte ein Nach- 
spiel zu Antiochien, dessen Ausgang wir nicht kennen, da 
der Bericht des Paulus Gal. 2 schrill abbricht, aber in der 
Folge sehen wir ihn aus seinem alten Gebiete gewichen in 
die griechische Welt des jonischen Meeres. Liegt hier die 
Andeutung einer Niederlage, es wurde der Weg zum Sieg. 
In zehnjihriger Arbeit hat er den Boden des héchsten 
antiken Kulturlebens dem Evangelium erschlossen. Dann 
hat er, der Judenchrist, noch emmal den Versuch gemacht, 
Juden- und Heidenchristentum dadurch innerlich zusammen- 


zubinden, dass er die neuen griechischen Gemeinden durch 
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ihn eine erste grosse Liebesgabe an die Armen der Mutter- 
gemeinde zu Jerusalem bringen liess — vergebene Liebes- 
mith! Die christlichen Briider aus den Juden haben nicht 
die Hand geriihrt, als er den Rémern iiberliefert wurde, und 
sich damit selbst ihr Urteil gesprochen. Das zweite Urteil 
erging wenige Jahre darauf. Indem sie noch vor dem Falle 
Jerusalems ihre Heimat verliess, um jenseits des Jordan zu 
ziehen, indem dann die Stadt des Tempels in Flammen 
aufging, biisste die Urgemeinde den Boden ein, der ihr 
allein bleibende Bedeutung hatte sichern kénnen. Das 
Judenchristentum wurde zu einer absterbenden Grosse. 

Aber am Anfang dieser sechziger Jahre war Paulus, 
der Griechenapostel, nach Rom abgefiihrt worden, in das 
Zentrum des griechisch-rémischen Lebens. ,,Ich stehe vor 
des Kaisers Gericht.“ Die Monarchie trat mit ihrer schiitzen- 
den Gewalt zwischen die eifernden Vertreter der alten 
Offenbarungsreligion und den vornehmsten Verkiindiger der 
neuen, die sich aus ihrem Schosse gelést, zog den letzteren 
an die Stelle, an der die neue Religion ihre besten Manner 
brauchte, und fiihrte die Gegnerin, ohne sie zu erkennen, 
selbst bis an die Schwelle des kaiserlichen Palastes (Phil. 422). 
Der von Jerusalem nach Rom fahrende Paulus ist wie ein 
Gleichnis dafiir, dass die weitere Entwicklung auf dem Boden 
des Heidenchristentums sich abspielt und sofort mit den 
héchsten Einsiatzen. 

Paulus hatte, so sehr er immer Rabbiner blieb, auch 
innerlich das Evangelium seinem Weltberufe zugefiihrt. Véllig 
gelést von der nationalen Hiille, erhoben in die Sphire des 
»Geistes“, der die Kinder Gottes in allen Vélkern sucht 
und treibt, hat das Evangelium in seiner Verkiindigung die 
Ziige emer neuen Weltanschauung angenommen, die den 
Gebildeten der Zeit eine héhere Gnagis versprach als alle 
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Philosophie, ohne die Verwertung friiherer philosophischer 
Erkenntnisse auszuschliessen. Aber indem Paulus zugleich 
das Kreuz in den Mittelpunkt stellte, hat er auch die 
_ tiefste religids-sittliche Fassung des Christentums als der 
Religion der Verséhnung gelehrt, unbekiimmert um die Ver- 
stindnislosigkeit des griechischen Geistes, dem sie eine 
Torheit war. 

So trat neben das schlichte Zeugnis der Jiinger vom 
Leben und Sterben des Herrn die geistvolle Verarbeitung 
des christlichen Stoffes im Munde dessen, der sich selbst 
als die nachgeborene Frucht bezeichnete. Wir diirfen aber 
das Build des apostolischen Zeitalters schliessen mit dem 
Blick auf die geheimnisvolle Persdnlichkeit, die am Ende des 
Zeitalters im 4. Evangelium uns beides in unvergleichlicher 
Weise vereinigt hinterlassen hat; das Evangelium ,nach 
Johannes“. kann insofern als die Verbindung der beiden 
vorangegangenen Stufen der Synoptiker und des Paulus 
gelten, als gerade das menschliche Erdendasein Jesu in 
die geistigste Auffassung geriickt ist und zum Schauplatz 
der letzten Entscheidungen in dem grossen Geisteskampfe 
zwischen Licht und Finsternis wird: die geschichtliche 
Religion, Gott im ,,Fleische* geoffenbart, aber eben dieser 
Christus der ewige Gott selbst, der allen Zeiten und 
Menschen gehért, das Ganze eingetaucht in die tiefe 
Mystik der mit Christo und durch ihn mit Gott eins- 
gewordenen Seele, und doch ohne Verzicht auf die gesunde 
sittliche Einsicht, dass religidse Wahrheit nur die ist, die 
man tut. 

Das Christentum konnte seinen Lauf durch die Welt 
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I. 
Die Bildung der katholischen Kirche. 


Man pflegte friiher auf protestantischer Seite zu sagen: 
auf die Zeit der apostolischen Kirche, die am ersten Pfingst- 
fest ihren Geburtstag hat, folgte die Zeit der katholischen 
Kirche. Diese erschien dann als eine Entartung, ein Abfall. 
Die Auffassung hingt zusammen mit dem reformatorischen 
Bediirfnis, ein ausgefiihrtes klassisches Urbild zu besitzen, 
auf das man sich Rom gegeniiber fiir die eigenen prak- 
tischen Ideale ebenso fest berufen konnte, wie auf die un- 
triiglichen heiligen Schriften jener Urzeit fiir die eigene 
Glaubensstellung. Aber sie ist unrichtig. Es entsteht 
jetzt tiberhaupt erst eine christliche Kirche, und 
diese Kirche entsteht als katholische, oder, anders gewendet, 
die erste Form, in der die christlichen Gemeinden organisiert 
wurden, ist die katholische Kirche. 

Daraus folgt schon, dass wir ihre Spuren und Ansitze 
sehr frith aufzusuchen haben, schon in der gleichsam kirchen- 
losen Zeit des freien Geistes, auch bis in unsere kanonische 
Literatur hinein. Dabei sind die Bildungen auf juden- 
christlichem Boden auszuscheiden. Denn mag hier und 
speziell in Jerusalem sehr rasch eine Organisation entstanden 
sein, so ist doch 1. zu sagen, dass wir Sicheres fast nicht 
wissen, 2. dass diese Organisation wie das ganze Juden- 
christentum in enger Anlehnung an jiidische Formen ge- 
schehen sein wird, wie wir das vom spiiteren Judenchristentum 
bestimmt héren, 3. dass hier die Entwicklung friihzeitig jiih 
abgerissen wurde und mit der Verbindung auch der Ein- 
fluss auf die Gesamtbewegung vollends aufhéren musste. 
Erst auf heidenchristlichem Boden konnte sich der christ- 
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liche Geist freier regen und sich auswirken, und hier ent- 
steht nun die Kirche, dem universalen Rahmen entsprechend, 
als eime allgemeine, mindestens das Reich umspannende, 
d. h. ee katholische Kirche. In diesem Sinne reden wir 
nun von ihrer Entstehung. 

Zugleich ergibt sich aus dem Gesagten, dass es nicht nur 
eine unhistorische, sondern auch eine ungerechte Auffassung 
ist, wenn man die katholische Kirche als eine Entartung 
oder einen Riickschritt bezeichnet. Gewiss, es beriihrt uns 
fast wehmiitig, wenn wir aus der Zeit der ersten geistlichen 
Liebe mit ihrem innerlichen Schwunge in die Zeit der 
Forme!n und Statuten kommen, und es trat ein Moment 
neuer Erfiillung ein, da sich diese Formeln und Statuten wie- 
der tiberlebt hatten und eme Kritik von den grundlegenden 
Gedanken der ersten Stiftung aus gefallen lassen mussten. 
Aber es war auch zugleich em Fortschritt. Das eben 
war die Form, in der das Christentum festen Fuss 
gewann in der Welt nach Gottes Willen, kein kiinst- 
liches Gebilde, sondern naturgemiss herausgewachsen aus 
den Verhiltnissen. 

Der Prozess erscheint so organisch, dass man versucht 
ist, die Bemerkung, die JULICHER inbezug auf das eine so 
wichtige Stiick in diesem Prozess, die Bildung des Kanons, 
macht, sie sei wohl auch ohne die Krisis des 2. Jahr- 
hunderts, ohne Gnosis und Montanismus, zu stande ge- 
kommen, auf die Bildung der katholischen Kirche iiber- 
haupt auszudehnen. Aber abgesehen von dem akademischen 
Charakter solcher Betrachtungen wiirde der Anschein er- 
weckt werden, als ob diese Krisis nicht selbst auch ein 
naturgemasser Ausfluss der Entwicklung gewesen ware. 
Als die dritte christliche Generation heraufwuchs, die kaum 
noch Apostelschiiler kannte, und der Herr noch immer ver- 
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zog, hatte die Stunde fiir den urchristlichen Enthusiasmus 
geschlagen, und man stand, menschlich geredet, vor der 
Alternative: entweder das Christentum zerfloss bei dem Er- 
lahmen der zusammenhaltenden Krifte, wie so viele andere 
geistige Bewegungen, oder es umgab sich mit festen Formen 
und Schranken. Ein Irenius, der in seiner Jugend den 
Polykarpus gekannt, der wiederum zu des Johannes Fiissen 
gesessen hatte, reicht bei langgestreckten Generationen — 
Johannes und Polykarp erlangten ein hohes Greisenalter 
— noch in die apostolische Zeit, und doch ist er der be- 
sondere Zeuge der sich bildenden Kirche mit ihrem den 
Enthusiasmus ablésenden Prinzip der Tradition. Die innere 
Krisis, in die etwa die dritte Generation hineingefiihrt 
wurde, war jedenfalls das Mittel, um die Kirchenbildung 
herbeizufiihren, und bestimmte die Art und Weise, wie sie 
geschah. 

Hier liegen die Wurzeln des Katholizismus, der am 
Anfang des 3. Jahrhunderts in den Grundziigen fertig 
ist, wie sie uns noch heute aus dem geschlossenen Bau 
unserer sog. Schwester-, richtiger unserer Mutterkirche, an- 
schauen. Es ist darum ein grosser Fortschritt gewesen, 
als die Forschung dies Problem der Entstehung der katho- 
lischen Kirche als ein Hauptproblem der Kirchengeschichte 
iiberhaupt erkannte, und es ist ein bleibendes Verdienst 
ALBRECHT Rirscuts, der Forschung hier iiber Baur hinaus 
neue Wege gewiesen zu haben. Und die Bedeutung 
Ap. Harnacks wie — in engeren Grenzen — Tu. Zauns 
beruht zu einem wesentlichen Teil darauf, dass sie jene 
Zeit der Krisis zum Gegenstand ihrer speziellen Forschung 
gemacht haben, nicht ohne sich bei entgegengesetzten Aus- 
gangspunkten in mehr als einer Beziehung genihert zu 
haben. Des ersteren ,Texte und Untersuchungen“ sind 
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recht eigentlich gestiftet, um hinter das Problem zu kommen, 
und es wiirde ein grosser Fehler sein, wenn man meinte, 
die Lernenden unserer Tage kénnten sich von einer Stellung- 
nahme zu den hier angeregten Fragen einer fernen Zeit 
entbinden. Denn tatsichlich handelt es sich dabei um eine 
erneute Priifung, wie weit die Grundlagen unseres eigenen 
Glaubens bereits als katholisch zu beurteilen sind. — 
Man erkennt sofort, von wie grosser Wichtigkeit es 
wire, wenn wir namentlich von der Zeit, die der Krisis 
vorausgeht, also der Zeit der sog. apostolischen VAter, 
ein genaueres Bild zeichnen kénnten. Gewisse Grundziige 
kann man doch herausstellen. Zunichst ein Negatives. 
Wir hoben zum Schluss der letzten Betrachtung die 
Bedeutung des Paulus stark hervor. Aber ebenso falsch 
wie es war mit den Tiibingern zu sagen, das Judenchristentum 
war Petrus, wire es nun zu sagen, das Heidenchristentum 
war Paulus. Das Bild, das wir aus den paulinischen Briefen 
gewinnen, ist unschitzbar fiir unsere Kenntnis gewisser 
griechischer Gemeinden in den ersten Jahren nach der 
Griindung, noch wertvoller fiir unsere Kenntnis des gross- 
artigen Charakters dessen, der sie geschrieben und zu 
einem so sprechenden Zeugnis seines Innenlebens gemacht 
hat. Allein als man anfing nachzufragen, wie etwa das 
Christentum in den Gemeinden nichtpaulinischer Stiftung, 
also etwa Rom oder Alexandrien, ausgesehen, ob nicht 
neben Paulus noch eine andere Weise Christum zu predigen 
sich geltend gemacht habe, wie weit nach Paulus’ Tod sich 
paulinischer Geist noch herrschend gezeigt habe, ja wie 
weit nach des Apostels eigenen Andeutungen die Gemeinden 
seiner eigenen Stiftung seinen Geist verstanden haben — 
da konnte die Antwort nur sein: iber dem ,,Paulinismus*, 
wie wir ihn heute aus seinen Zeugnissen verstehen, mit 
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seinem Gegensatz gegen das Gesetz, seiner Siinden- und 
Gnadenlehre, seiner Kreuzestheologie — ist die grosse 
Heidenkirche nicht aufgebaut worden. Vor ihm, neben 


ihm und nach ihm sind Einfliisse an den Hauptzentren, wie 
Rom und Alexandrien, massgebend gewesen, die seiner spe- 


zifischen Weise entgegenwirkten. Also auch in dieser Form 
kann es nicht gelten: die Heidenkirche ist, insofern sie vom 
Paulinismus zum Katholizismus abfiel, eine Entartung. Die 
Heidenkirche hat den Paulinismus itiberhaupt nur in ganz 
bestimmten Grenzen sich angeeignet. Man hat den Bruch 
mit dem Judentum wohl angenommen, aber die positive 
Seite nicht verstanden. 

Harnack nennt in seiner Dogmengeschichte die Zeit 
der apostolischen Vater die vorkatholische Vorstufe. 
Bezeichnet er dann weiter die Katholisierung des Christen- 
tums mit einem kurzen Ausdruck als eine Hellenisierung, 
so folgt daraus, dass schon vor der Krisis sich die Ansitze 
zu dieser Hellenisierung zeigen. Man muss aber noch mehr 
sagen. Soweit uns die geringen Triimmer der urchrist- 
lichen Literatur ein Urteil iiber den in den Hauptgemeinden 
lebenden Glauben gestatten, kann es nur dahin lauten, dass 
die Christen aus den Heiden von Anfang an Gefahr liefen, 
das Evangelium zu hellenisieren, wie die Judenchristen zu 
judaisieren, oder mit anderen Worten nur dasjenige auf- 
zunehmen oder doch nur dasjenige zu betonen, was auf ihre 
Fragen und ihr Sehnen, wie wir es unter den Voraus- 
setzungen des Christentums kennen lernten, eine Antwort 
war. Wie dort, auf jiidischem Boden, das Verhiltnis zum 
nationalen Gesetz und zum nationalen Messiasglauben die 
Hauptfragen waren, von denen aus man das Byangelium 
zugunsten einer judaistischen Auffassung verschob, so waren 
es hier auf heidnischem Boden vor allem das Streben nach 
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elner reineren Gottesoffenbarung, nach einem Monotheismus 
gegeniiber dem sich mehrenden Géttergewimmel, und das 
Streben nach einer reineren individuellen Sittlichkeit als Gebot 
jenes héchsten Gottes zusammen mit der Versicherung jen- 
seitiger Vergeltung. Beides hatte fiir sie der Sicherheit ent- 
behrt, beides war ihnen mit einer auf Offenbarung gegriin- 
deten Sicherheit entgegengetreten im hellenistischen Juden- 
tum, beides musste denen, die sich so bereits mit glaubigem 
Verlangen um die Synagogen der Diaspora geschart hatten, 
mit erhdhter und iiberwaltigender Sicherheit entgegentreten 
in der Predigt von Christus, die auf eben diesem Wege 
von den Juden und den Synagogen her zu ihnen getragen 
wurde: Christus hatte den einen verborgenen Gott offenbar 
und gewiss gemacht und ein vollendetes, den Mosaismus 
noch iibertreffendes neues Gesetz als der grosse Sittenlehrer 
der Menschen verkiindigt, so dass er im engsten Zusammen- 
hange damit zugleich als der zukiinftige Richter und Ver- 
gelter Gottes erscheint. 

Man mag in der auf heidenchristlichem Boden bis 
ca. 140 entstandenen Literatur, bei Clemens, Barnabas, 
Ignatius Paulinisches und Johanneisches genug nachweisen, 
man mag die Entstehung oder Ueberarbeitung emer deutero- 
paulinischen Literatur (Pastoralbriefe) bis ins 2. Jahrhundert 
fortgesetzt denken — zieht man die Summe, so kann man 
sich dem Eindruck nicht entziehen, dass im allgemeinen der 
Schwerpunkt auf den zwei Gedanken/der Offenbarung des 
Unbekannten und er Empfehlung des neuen Gesetzes ruht, 
denen gegeniiber der ae Erlésung von Siinde und 
Schuld durch die freie im Glauben zu ergreifende Gnade 
Gottes zuriicktritt. Geht man dem auf den Grund, so 
finden wir letztlich den heidnischen Intellektualismus 
und Moralismus darin zutage treten, der aber zugleich 
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seine Stiirkung aus dem Mosaismus gezogen hatte. Kein 
Wunder, dass dabei die Aehnlichkeit mit dem friiheren 
Hellenismus der jiidischen Alexandriner frappant wird, kein 
Wunder auch, dass bei einigen Schriftstiicken das kritische 
Urteil schwankt, ob der Moralismus, der darin zutage tritt, 
auf das jiidische Gesetz oder auf die Moralphilosophie der 
Heiden zuriickgeht (Jakobus, Hermas). Die richtige Ant- 
wort wird vielleicht sein: auf beide. 

Wo aber das fromme Gemiit des Griechen doch yor- 
nehmlich diesen Ton, dass das Evangelium dem Menschen 
Erliésung bringen wolle, heraushérte und festhielt (Ignatius), 
da war es nicht mehr vorwiegend die Erlésung in dem sitt- 
lichen Sinn der Versdhnung, sondern dem physischen der 
- Befreiung von der Vergiinglichkeit und vom Todesverderben: 
d. h. der isthetische Sinn empfand die Gebundenheit im 
Sinnlichen mit besonderer Schwere, und das wachsende 
Todesgrauen der alternden Welt kam hinzu. Was man un- 
vollkommen im heidnischen Mysterienkult bisher gefunden, 
die Versetzung in das Leben der Unsterblichkeit an der 
Hand eines gottlichen Seelenleiters, dies leistete nun voll- 
kommen das Mysterium der Erlésung in Christo. Der Romer 
und Grieche war eben kein Jude, und die lange sittlich- 
religidse Erziehung, die das Volk Gottes unter seinen Pro- 
pheten durchgemacht hatte, fehlte ihm, damit jene tiefe/ 
Sehnsucht, die fiir saichtiges als alle Botwedigan der Er- 
kenntnis und auch als die Befrcinny vom »Leibe dieses 


Selbsterl6sung nicht mehr glaubt und von einem " Gefthls- 
rausch sich nicht blenden lisst. 

Das ist alles noch keine Theologie, die Glatt 
vorstellungen sind so fliissig wie die Formen des Gottes- 
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dienstes und der Verfassung, aber es sind Grundziige 
der Gesinnung, der Frémmigkeit, durch die letztlich das 
ganze Wesen einer geistigen Gemeinschaft, auch ihre Denk- 
arbeit, bestimmt wird. Aus ihnen sind schliesslich empor- 
gewachsen / /der falsche intellektualistische Glaubensbegriff, 
der das Fiirwahrhalten an die Stelle des Vertrauens setzt, 
aus ihner/der moralistische Wahn vom freien Willen, der 
sich die Gottgemeinschaft ge ae kann, wenn er sich nur 
rechte Miihe gibt, aus ihnen/ die asthetische Fassung der 
Religion, die das mystische Gefiihlserlebnis fiir den wahren 
Erweis der Gottgemeinschaft hilt — aus ihnen auch/ ‘der 
falsche Kirchenbegriff, der das alles verarbeitet und um- 
fasst, eine Anstalt in die Welt hineinbaut, die den ver- 
borgenen Gott ganz offenbar macht und zu sinnlichem 
Genuss darbietet, dann aber doch den Menschen auf die 
eigene Kraft verweist zur Erlangung dauernder Gemein- 
schaft mit ihm. — — 

Ks ist klar, dass eine so gestimmte Frémmigkeit nicht 
die Tendenz haben konnte, sich mit einer einzelnen aposto- 
lischen Autoritiit zu decken, paulinisch, petrinisch, johan- 
neisch zu sein. Man hat deshalb wohl von einem gegen- 
iiber diesen ausgeprigten Typen neutralisierten Christentum 
geredet, das diese einzelnen Typen miteinander und mit den 
eigenen mitgebrachten Anschauungen ausglich und das all- 
gemein Apostolische, wie man es verstand, heraushob: das 
Allgemeine, d. h. ,Katholische*, erschien als die 
Wahrheit, die festzuhalten sei. 

Festzuhalten! Denn schon war die Gefahr da, dass 
auch dieser Besitz den Hinden der Christen entglitt. Ver- 
folet man den vorgefiihrten Prozess weiter und erwagt man, 
dass eine solche Verflachung und Umdeutung des Evan- 
geliums in einer Zeit vor sich ging, da doch noch das 
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Zeugnis des Geistes in der Kirche kraftig war — wie sehr 
musste die Gefahr einer vollstindigen Hellenisierung wachsen, 
sobald der Enthusiasmus die Christen nicht mehr zusammen 
und von der Welt fern hielt! Der Augenblick musste 
kommen, wo diese christliche Gedankenwelt an die geistige 
Bewegung der Zeit iiberhaupt riihrte, beide aufeinander 
aufmerksam wurden und der allgemeine religionsgeschicht- 
liche Prozess, von dem die Rede war, sich anschickte, auch 
das Christentum an sich und in sich hineinzuziehen. Das 
musste dann eine ,akute MHellenisierung“ werden, wie 
Harnack gut sagt, wobei daran zu erinnern ist, dass unter 
Hellenismus schon eine Mischung von Griechischem und 
Orientalischem zu verstehen ist. Diese akute Hellenisierung 
ist die Gnosis. 

Wir brauchen uns hier auf diese in allen Farben 
schillernde Seifenblase nicht néher einzulassen. Es geniigt 
zu sagen, dass die Gnostiker Manner waren, die in der 
Weise von Mysterienvereinen innerhalb der Gemeinden 
engere Gemeinschaften griindeten zur Mitteilung hoherer 
Weisheit, und dass diese bestand in verschiedenen Mischungen 
der orientalisch-griechischen Religionsphilosophie mit der 
christlich-jiidischen Offenbarungsgeschichte. Dabei wird die 
- Geschichte aufgelost in Begriffe und die Spekulation wiederum 
in Geschichte gekleidet, so dass der Eindruck grosser, zum 
Teil erhabener Begriffsdichtungen entsteht. Gemeinsam ist 
ihnen allen ein dramatischer Zug, der auf die dualistische 
Grundlage der heidnischen, namentlich orientalischen Reli- 
gionsphilosophie deutet und dem zufolge tiberall der Schépfer- 
gott als ein medrigerer getrennt wird von dem mit dem 
héchsten verborgenen Gott engverbundenen Erlésergott. So 
kommt zugleich der gesamte historische Boden des Christen- 
tums, der organische Zusammenhang mit dem Buche von 
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der Schépfung, dem Alten Testament, und dem Volke Israel 
ins Schwanken. Der praktische Weg zur Teilnahme an 
der Erlisung, die Ethik, konnte bei solcher Einschitzung 
des Leibeslebens nur Befreiung des Geistes aus der Materie 
durch Askese sein, wenn nicht, was sicher weit seltener 
der Fall war, durch libertinistische Nichtachtung der sitt- 
lichen Ordnungen. 

Demgegeniiber sind drei Wege eingeschlagen worden, 
den Zusammenhang des Christentums mit seinem 
Ursprung und seinen Charakter als einer historischen 
Religion zu retten. 

Zuerst vertrat Marcion aus Pontus (ca. 140) die 
Ueberzeugung, dass man sich allerdings einlassen miisse 
auf die gnostische Spekulation, aber nur, weil er in ihr eine 
Stiitze fiir seinen Paulinismus fand. Er wenigstens hatte 
yom Geiste des grossen Apostels einen echtex Hauch ver- 
spiirt und eben deshalb auch erkannt, dass die grosse 
Kirche, wie sie sich nun entwickelte, vom Paulinismus sich 
weit entfernte, ein vergeistigter Mosaismus sei, eine gewiss- 
gemachte griechische Moralphilosophie, eine ,, Versicherungs- 
anstalt fiir die Gedanken Platos*. Aber um diese chro- 
nische HErkrankung aufzuhalten, forderte er die akute, 
schob seiner religidsen Reform eine gnostisch-dualistische 
Spekulation unter und galt der Kirche mit Recht als der 
besondere ,,Listerer des Schépfers*. Dass er die pauli- 
nische Literatur fiir die Gesamtkirche gerettet, ist schliess- 
lich sein vornehmstes Verdienst geblieben. 

Auf der anderen Seite trat nicht lange nach der Mitte 
des 2. Jahrhunderts der Phrygier Montanus auf und 
wollte den ganzen Prozess der Erniichterung und des Ein- 
lebens in die Welt aufhalten, indem er die alten Ideale 
der weltfliichtigen enthusiastischen Gemeinde noch einmal 
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unter den Schrecken der Mare Aurelschen Verfolgung durch 
seine neue Prophetie und die Verkiindigung des nahenden 
Endes belebte. Aber schon war die Zeit vorbei, er musste, 
um die alten Ideale zu retten, sie im grunde zertriimmern: 
die apostolische Prophetie meistert er durch die eigene, 
das Zeitalter des Enthusiasmus wird erst jetzt vollendet 
durch den Eintritt des Zeitalters des ,,Trésters“, der in den 
johanneischen Abschiedsreden verheissen war. So wurde 
man auch hier, nur auf andere Weise, ungeschichtlich, ein 
Prototypus fiir alle folgenden schwarmgeistigen Bewegungen 
der Kirche, deren Kennzeichen stets der Mangel an ge- 
schichtlichem Sinn ist. 

Indem die Christenheit in ihren Hauptgemeinden von 
Ost und West Marcion und Montan, jene Reform wie 
diese Reaktion, zuriickwies, hat sie die schwersten Verluste 
erlitten, aber sie ist gerettet worden: indem sie jenen aus- 
schied, erklarte sie zugleich, nicht paulinisch sein zu wollen, 
indem sie diesen ausschied, erklirte sie, brechen zu wollen 
mit dem alten Ideal einer Gemeinde der Gliubigen und 
Heiligen. Aber der dritte Weg, den die Christenheit im 
grossen, die ,,katholische“ Christenheit, einschlug, fiihrte doch 
zu dem wichtigen Resultat, den Zusammenhang mit dem 
Ursprung und damit die Méglichkeit spiiterer Selbstkorrektur 
zu retten. 

Die Aufrichtung festerer Schranken und Defini- 
tionen geschah nicht ohne Zutun hervorragender Personen, 
wie Hegesipp (um 160), Dionysius von Korinth (um 170), 
namentlich Ireniius von Lyon (um 180), aber diese Minner 
waren gleichsam nur das Auge und der Mund des allge- 
meinchristlichen Bewusstseins. Sie brachten es zur Klar- 
heit, aber geschaffen haben sie es nicht. Vielmehr fassen 
die Formeln und Normen nur, was sich im einzelnen und 
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im ganzen bereits als Kampf- und als Erbauungsmittel 
hin und her bewiihrt hatte. Genauer: die Lehrpunkte, die 
sich als gemeinchristliches Gut- durch den liturgischen Ge- 
brauch bei der Taufe in vielen oder doch fiihrenden Ge- 
meinden erwiesen hatten, erschienen als die allgemeine 
apostolische Tradition, das , Apostolicum* schlechthin; die 
Leseschriften, die in vielen oder doch fithrenden Gemeinden 
seit lange zur Erbauung gedient hatten, zusammengebunden, 
so dass ein voller Chor apostolischer Autoritiiten, katho- 
lischer Evangelien und Briefe, erscholl, schienen in sich 
die Gewihr des echten Zusammenhangs mit den ersten An- 
fingen der Gemeinde zu tragen; endlich aber, blieb ein 
Zweifel, so hatte man ein dusserliches Mittel, diesen Zu- 
sammenhang zu erweisen, an den Bischdfen, deren Reihe 
in den von Aposteln gegriindeten Gemeinden direkt auf 
den ersten Ursprung zuriickgefiihrt ward und deren mon- 
archische Leitung in den Jahren des inneren und 4usseren 
Kampfes sich als das rechte Mittel erwiesen hatte, die apo- 
stolische Kunde zu erhalten von Geschlecht zu Geschlecht. 

Auf diesen drei Fundamenten, Glaubensregel, Kanon 
und Bischofsamt, steht vornehmlich die junge Kirche, wie 
schon einmal gesagt, unser aller, nicht bloss der Katho- 
liken Mutter. Wer will behaupten, dass da nicht Gottes 
Geist im Spiele war? Und wer, dass da nicht menschlicher 
Irrtum unterlief? Bei der Wichtigkeit der Sache noch ein . 
Wort iiber das einzelne. 

Man wird gut tun, die Entstehung des monarchischen 
Episkopats voranzustellen. Er ist nicht nur als Biirge 
der Glaubensregel zu verstehen — das ist einseitig dogmen- 
geschichtliche Orientierung — sondern verdankt der ge- 
samten Situation der Kirche in dieser Zeit der Krisis und der 
inneren Folgerichtigkeit der Entwicklung seine Entstehung. 
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Wir sprachen von der Gleichgiiltigkeit der Altesten 
Zeiten gegentiber den Fragen der Verfassung und von der 
Schwierigkeit sich ein Bild zu machen. Doch lasst sich 
erkennen, dass vom Ende des 1. Jahrhunderts und am 
Anfang des 2. auch in der Heidenkirche die Formen fester 
werden. Das stiindige Vorsteheramt gewinnt an Bedeutung 
gegeniiber den freien Vertretern der Mission, den Aposteln 
und Propheten, und wird aus einem Dienst an der souve- 
rinen Gemeinde zu einem aristokratischen Kollegium itiber 
der Gemeinde, die um ihre demokratische Herrschaft hie 
und da im Bunde mit den alten Autoritiiten einen vergeb- 
lichen Kampf fiihrt. Mit dem haufigeren Missbrauch der 
alten freien Aemter, der seinerseits auf das Erlahmen der 
inneren Kraft deutet, musste den mit dem Gottesdienst wie 
der Gemeindeleitung betrauten Presbytern oder Episkopen 
— das ist urspriinglich identisch — denen Diakonen 
dienend zur Seitestanden, je mehr und mehr auch die 
regelmiissige und eben damit die wirksamste Vertretung 
der Lehre zufallen. Schon der Verfasser des rémischen 
Gemeindeschreibens, das den Namen des Clemens triigt, 
sieht am Ende des 1. Jahrhunderts in dem geordneten Amt 
Nachfolger der Apostel, und in den Pastoralbriefen 
haben wir die Andeutung der Ordination. Es leuchtet aber 
em, dass in der nun beginnenden Periode innerer und 
iiusserer Kiimpfe der Vorsitz im Presbyterkolleg nicht ohne 
Gefahr wechseln konnte, und dass es vorteilhaft war, wenn 
sich in dieser Funktion eine gewisse Kontinuitiit der Uebung 
bildete. Aus dem stiindigen Vorsitzenden des aristokrati- 
schen Presbyterkollegs ist dann wahrscheinlich allmihlich 
der eine Vorsteher der Gemeinde geworden, hat den Namen 
Kpiskopos, Bischof, allein auf sich gezogen, schliesslich sich 
tiber Presbyter und Gemeinde als Monarch erhoben. Aber 
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noch Irenfius von Lyon und Clemens von Alexandrien 
nennen 180—200 auch die Bischéfe gelegentlich Presbyter. 

Zuerst tritt uns der monarchische Episkopat in Klein- 
asien, wo tiberhaupt diese Entwicklung rascher vor sich ge- 
gangen zu sein scheint, in den Briefen des zum Mirtyrer- 
tode nach Rom reisenden Ignatius von Antiochien (ca. 110) 
entgegen und zwar yon ihm mit hohem Enthusiasmus be- 
-griisst; ei neuer Enthusiasmus, des Amtes, ist im Ent- 
stehen. Was man frither von dem unmittelbaren Zeugnis 
der geistesmichtigen Apostel und Propheten erwartete, das 
Wort von Gott, die Stellvertretung Christi, das leistet nach 
Ignatius der Bischof: wer ihm widerstrebt, widerstrebt 
Gott; er ist Repriisentant und Biirge der Hinheit der Ge- 
meinde; da wo der Bischof ist, ist die Menge, wie da, 
wo Christus, die allgemeine Kirche ist — in diesem Zu- 
sammenhange (ad Smyrn. 8) taucht fiir unser Auge zum 
ersten Male der Ausdruck ,katholische Kirche“ auf. Man 
sieht deutlich, es ist namentlich die Gefahr der inneren 
Zersplitterung in vielerlei Meinungen, der Separation, die 
zu solchem Hymnus auf die offenbar neue Verfassungsform 
fiihrt. Vorboten der Gnosis machen sich geltend. Die 
Bedeutung, die diese allgemeine, die ganze Kirche von Ost 
nach West, von Syrien iiber Rom bis Gallien durchziehende 
Bewegung auch fiir den Ausgleich und damit eine allgemeine 
Verfassungsentwicklung gewinnen musste, erhellt schon hier. 

Von besonderer Wichtigkeit war, dass die gnostischen 
Konventikel sich fiir ihre Geheimlehre auch auf apostolische 
Traditionen beriefen, verborgene, aber darum fiir besonders 
wertvoll gehaltene. Demgegeniiber erwachte das Bediirfnis, 
die Verbindung mit der Urzeit véllig zweifelsfrei zu machen 
und damit den Gang der echten Ueberlieferung fiir immer 
sicher zu stellen. Man erkennt sofort, wie sehr dies Be- 
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diirfnis der Ausbildung eines monarchischen Bischofsamtes 
da, wo es noch nicht bestand, zugute kommen musste, und 
welchen Zuwachs an Autoritaét es fiir die Stellung des 
Bischofs bedeutete, wo in seinen Hinden bereits die Lei- 
tung der Kirche und namentlich die Lehre lag. Nun 
brauchte man nur die Successionslisten von der Gegenwart 
bis auf die apostolische Ursprungszeit hinaufzufiihren, um 
eine deutliche, allen erkennbare Linie echter Tradition her- 
zustellen. Die Fiktion, dass die zw6lf Apostel iiberall von 
Anfang an Bischéfe eingesetzt hatten, die man samt ihren 
Nachfolgern namhaft machen kénne, dass diese Verfassungs- 
form also die urspriingliche sei, ist die erste grosse und 
folgenreiche Geschichtskorrektur gewesen, die sich die 
werdende katholische Kirche zu schulden kommen liess. 
Dann musste, aber konnte man nun auch die Bedeutung 
der bischédflichen Lehrfunktion bis zu der Behauptung 
steigern, dass darin sich dieselbe sichere Gnadengabe der 
Wahrheit fussere, wie bei den Aposteln selbst, denen der 
Herr seinen heiligen Geist gab (Joh. 21), sich also in dem 
Bischofe der der Gemeinde verheissene Geistbesitz gleich- 
sam sammle und seinen persdénlichen Trager habe. 

Zieht man in Betracht, wie auch im Kampf mit der die 
Gemeinde umgebenden ungliubigen Welt die straffe Zu- 
sammenfassung der Kriifte in einer einheitlichen Fiihrung, 
die sichere und bewahrte Leitung eines stiindigen Hauptes 
sich durchaus empfehlen musste, bedenkt man die Gleich- 
missigkeit dieses Motivs und die Allgemeinheit der inneren, 
gnostischen Gefahr, erwiigt man endlich, wie der Gedanke 
der apostolischen Nachfolge des Bischofsamtes, ein- 
mal gefasst, notwendig von Gemeinde zu Gemeinde springen 
musste, so kann es nur natiirlich erscheinen, dass um die 
Mitte des Jahrhunderts sich iiberall das einheitliche Bischofs- 
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amt durchgesetzt hat, auch in Rom, wo zur Zeit des Igna- 
tius diese Entwicklung noch nicht stattgefunden hatte. 
Damit war die Grundeinheit der Kirche geschaffen: die 
Hinzelgemeinde reprisentiert durch ihren Bischof, eine deut- 
liche empirische Grisse. 

Aber so sehr auch das Auge, das iiber das Reich 
schweitte, nunmehr auf das tiberraschende Bild gleichmissig 
organisierter Christengemeinden traf, das Bild war doch 
nicht ohne sehr bedeutungsvolle Unterschiede. Denn ob- 
schon alle diese Gemeinden in den zwélf Aposteln — man 
sieht, dass Paulus neben den zwélf in unsicherer Stellung 
schwebt — und durch ihre Lehre hindurch in der Lehre 
des Herrn selbst ihre ideale Einheit hatten — man ver- 
gleiche die doppelte Ueberschrift’ der ,,Apostellehre* — 
nicht alle konnten doch als unmittelbar apostolische Griin- 
dungen angesehen werden. Die ,apostolischen Mutter- 
kirchen*, an ihrer Spitze im Westen Rom, wo man auf 
Petrus und Paulus die Tradition zuriickfiihren konnte, 
mussten von fiihrender Bedeutung werden, wie in ihnen 
sicher die ganze Gedankenreihe ihre Ausbildung erfahren 
hat. Hier haben dann spiater zu verfolgende iiberaus wichtige 
Folgerungen eingesetzt. 

Nachdem einmal diese Stufe erreicht war, musste ein 
weiterer Austausch, eine weitere ,,Katholisierung“ des 
christlichen Lebens, auch des inneren, die Entstehung von 
Gesamtinstitutionen rasch vor sich gehen. Die Entwicklung 
der katholischen Kirche vollzieht sich von da ab in 
steigender Progression. 

Es ist kein Zweifel, dass diese einheitliche Organi- 
sation bereits eine Voraussetzung ist fiir den Prozess, dem 
nun noch ein Wort zu widmen ist, die Erhebung dessen; 
was in den einzelnen und namentlich den fiihrenden Ge- 
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meinden als bei der Taufe bekannter Gemeinglaube lebte, 
zur Glaubensrichtschnur fiir die ganze Kirche und die 
Erhebung dessen, was in den fiihrenden Gemeinden als 
hauptsichlichste Erbauungsliteratur neben dem Alten Testa- 
ment sich eingebiirgert hatte, zu einem fiir die ganze 
Kirche giiltigen neuen Kanon heiliger Schriften. 

Und zwar ist zur Glaubensregel, die der ganzen 
Christenheit gelten, also katholisch sein sollte, dasjenige 
Taufbekenntnis erhoben worden, das Mitte des 2. Jahr- 
hunderts in Rom nachweisbar, somit vorher — wie lange vor- 
her, steht dahin — entstanden und mit unserem heutigen 
Apostolikum im wesentlichen identisch ist. Ob dieses Vor- 
stufen gehabt hat, ob, wie TH. ZAHN meint, eine Altere 
Stufe desselben im Orient zu vermuten oder ob, wie jetzt 
A. Harnack dhnlich meint, als eine Hauptquelle ein aus 
dem Orient stammendes christologisches Lehrstiick an- 
zusehen sei, das mit unserem zweiten Artikel blutsyerwandt 
war, wissen wir nicht sicher. Hs ist sogar bestritten worden, 
dass es von Anfang an dreiteilig itber dem Taufbefehl 
Mt. 28 19 aufgebaut sei. Genug, dass unter den Glaubens- 
kimpfen, die in Rom durch den Einfluss der beiden gnosti- 
schen Schulhiupter Marcion und Valentin zwischen 130 
und 150 ausbrachen, das Taufbekenntnis zunichst in Rom 
selbst die Bedeutung einer Parole im Kampf oder eines 
»symbols* erhielt, dann aber bei der Stellung gerade dieser 
ecclesia apostolica, deren Bischofsliste mit Petrus begann, 
fiir die abendlindischen Provinzen. Von der Welthaupt- 
stadt war man gewohnt, die Edikte des Kaisers zu erhalten, 
gern nahm man yon hier ein kurzes, fassliches Gesetz des 
Glaubens, das gleich einem Fahneneid die Verpflichtung 
auf den Konig der Ké6nige enthielt. Um 200 hat das 
Abendland das rémische Symbol rezipiert, nicht in angst- 
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licher Bindung an den Wortlaut, sondern mit Abwandlungen 
je nach den verschiedenen Verhiltnissen der einzelnen 
Kirchen. Strittig ist die Stellung der orientalischen Kirchen. 
Es muss uns vorliufig geniigen, dass auch hier seit dem 
2. Jahrhundert ein fester Kern dessen vorhanden ist, was 
als apostolische Ueberlieferung mit der abendlindischen 
tibereinstimmend gilt. Aber die Schale um diesen festen 
Kern ist noch weit fliissiger als im Westen. 

Aehnlich ist es mit der Entstehung des Kanons ge- 
gangen. Auch hier ist die friihere Stufe, da man in den 
einzelnen Provinzen und Hauptgemeinden Sammlungen der 
gelaufigsten Erbauungsschriften veranstaltet hat, zu unter- 
scheiden von der spiateren, da man ein solches Verzeichnis 
zur massgebenden Norm fiir alle rechten Christen in allen 
Gemeinden erklarte. Dadurch, dass man diese Stufen nicht 
auseinandergehalten hat, dass die einen Forscher, die den 
Kanon méglichst hinaufdatieren, vorzugsweise sich auf Daten 
der ersten Stufe, die anderen, die ihn spater ansetzen, sich 
vorzugsweise auf solche der zweiten Stufe berufen, beide 
mit einem gewissen Recht, ist die Debatte vielfach verwirrt 
worden. 

Sobald und im selben Masse als das Vertrauen zur 
miindlichen Ueberlieferung in der zweiten und dritten Ge- 
neration schwicher wurde, musste das literarische Bediirf- 
nis steigen. Wahrend urspriinglich neben der Lektiire des 
Alten Testaments als Gegenstand der Erbauung nur die 
lebendige Frohbotschaft vom Herrn trat, kommen nun die 
schriftlichen ,Erinnerungen der Apostel“ in Geltung, und 
auf sie geht der Name Evangelium iiber: die Propheten 
des Alten Bundes, die den Herrn vorausgesagt, die Apostel 
des Neuen, die ihn verkiindet, kommen dadurch schon auf 
eine Fliche. Dazu tritt als em zweiter Keim des neuen 
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Kanons die neutestamentliche Prophetie als Anhang der 
alttestamentlichen, in der Apokalypse des Johannes, und 
endlich als ein dritter die friihzeitig angelegte Sammlung 
der Paulusbriefe, die in den Gemeinden paulinischer Stif- 
tung hohes Ansehen genossen und im Gottesdienst zur 
Verlesung kamen. Es ist sehr wahrscheinlich, dass zur Zeit 
des Ignatius (ca. 110) die Gemeinde zu Antiochien, zur 
Zeit des Polykarp (ca. 120—150) die zu Smyrna, zur 
Zeit Justins (150) die zu Ephesus und Rom ihre fiir sie 
massgebenden Schriftensammlungen und nicht seit gestern 
besassen. Nur so erklirt sich auch, dass die bereits andere 
Gedankengiinge einschlagende Kirche doch diesen relativ 
altesten und echten literarischen Schatz bewahrt hat. 

Sind diese Dinge von den einen nicht ausreichend in 
Rechnung gezogen, so gehen die anderen sicher zu weit, 
wenn sie meinen, bereits am Ende des 1. Jahrhunderts sei 
unser Kanon als allgemeine kirchliche Norm in der Haupt- 
sache fertig gewesen. Die Freiheit der Benutzung ausser- 
kanonischer Schriften bei den apostolischen Vitern, die 
ganze Bewegung des Montanismus, der von neuer Prophetie 
leben will, wire bei einer bereits vollzogenen Kanonbildung 
unverstindlich. Noch um 160 macht der Apologet Tatian 
aus unseren vier Evangelien ein fiinftes, die erste Evan- 
gelienharmonie, und eben diese, in die gelegentlich auch 
nichtkanonische Ziige aufgenommen sind, gewinnt in Ost- 
syrien bis ins 4. und 5. Jahrhundert die eigentliche Geltung. 
Vielmehr ist auch hier mit dem Kampf gegen Gnosis und 
Montanismus, mit der inneren Krisis erst die Wendung ein- 
getreten und in enger Anlehnung an das nun allenthalben 
entstandene monarchische Bischofsamt der Ausgleich der 
Sammlungen und die Erhebung zu einer gemeinkirchlichen 
Richtschnur, d. h. emem ,Kanon* erfolgt. 
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Und zwar ist hier offenbar der oben schon angedeutete 
Vorgang des paulinisierenden Gnostikers Marcion entschei- 
dend gewesen. Die Gnostiker beriefen sich iiberhaupt nicht 
nur auf miindliche Geheimtradition, sondern setzten sich 
auch mit der vorhandenen apostolischen Literatur ausein- 
ander, schnitten sie zurecht, kompilierten sie und fiigten 
ihnen ihre eigenen Produkte hinzu. So hat Valentin fiir die 
iiber die ganze Kirche yerbreiteten Anhiinger seiner Lehren 
wahrscheinlich eine Sammlung von kanonischem Ansehen 
gehabt, so hat namentlich eben Marcion einen einseitig pau- 
linischen Kanon fiir seine gleichfalls iiber das ganze Reich sich 
erstreckende Gemeinschaft zusammengestellt, aus dem blass 
paulinisch gefarbten Evangelium des Lukas, aus den Paulus- 
briefen, diese alle zurechtgeschnitten, und aus seinen eigenen 
»Antithesen*. Fortan konnte man Paulus auch in der Gross- 
kirche nicht mehr fallen lassen, aber um diesen einen apo- 
stolischen Typus, der nicht einmal recht verstanden war, 
auszugleichen, musste man z. B. gerade in Rom, wo neben 
Valentin Marcion sein Hauptquartier aufgeschlagen hatte, 
die Sammlung nach der Seite abrunden, die das Allgemeine 
der Verkiindigung und das Allgemeingut der Kirche zum 
Ausdruck brachten: neben dem lukanischen Evangelium 
mussten die drei anderen ihre Stelle haben, die Apostel- 
geschichte, die Paulus und Petrus in friedlichem Vereine 
darstellt, taucht jetzt und sofort mit autoritirem Gewicht 
auf, dazu tritt die Gruppe der ,,katholischen“ Briefe, die 
tunlichst alle apostolischen Namen aufweist. Und diese 
vollere Sammlung musste mit demselben, ja gesteigerten 
Anspruch unbedingter Giiltigkeit fiir alle auftreten und 
dem Zerschneiden des Textes gegeniiber der Buchstabe mit 
Heiligkeit umgeben werden. Verwarf Marcion das Alte 
Testament um des Neuen willen, so musste nun gerade 
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ihre geflissentliche Gleichsetzung in den gemeinkirchlichen 
Kreisen beide vollends zu der gleichen Wiirde bringen. 
Die erste Spur eines neutestamentlichen Kanons, der ebenso 
wie der alttestamentliche fiir die ganze Kirche Geltung 
hat, kann man bei einem Kleinasiaten, Melito von Sardes 
(ca. 170), finden. Aber das erste Verzeichnis neutestament- 
licher Schriften, das sich mit unserem heutigen Neuen Testa- 
ment im wesentlichen deckt, der sog. Muratorische Kanon 
(ca. 180), gibt ebenso wie die Aussagen des Irenaius von 
Lyon aller Wahrscheinlickeit nach die Sammlung der ré- 
mischen Gemeinde wieder. Es hat also den Anschein, als 
ob Rom der Welt, wie die apostolische Glaubensregel, aus 
der heute noch unsere Kinder ihr Christentum lernen, so 
die Auswahl der heiligen Schriften geschenkt habe, von 
denen auch das evangelische Bibelvolk lebt. Freilich ist 
auch hier der Prozess noch nicht abgeschlossen: nur in der 
Hauptsache ist es unser Kanon. Noch lange hat es ge- 
dauert, bis die besonders fliissige Gruppe der katholischen 
Briefe sich endgiiltig abschliesst. 

Doch in den Grundlinien ist die katholische 
Kirche um 200 fertig, auch eine sichtbare empirische 
Groésse, wie die Einzelgemeinde, mit einer militirischen Ver- 
fassung, einer kurzen Glaubensnorm als Erkennungszeichen, 
einem ausfiihrlichen Gesetzbuch, das auch das Leben re- 
gelte. Wer nicht mit dieser grossen Kirche war, indem 
er ihre Schiitze anerkannte und an ihnen teilnahm, war 
eben damit ausgeschlossen, Hiretiker; wer sie nicht zur 
Mutter hatte, konnte Gott nicht zum Vater haben. Die 
Gleichung, dass der Schismatiker Ketzer sei, taucht ganz 
friih auf. — 

In den folgenden 50 Jahren bis Cyprian von Karthago 
(um 250) sind diese Grundlinien nur noch fester gezogen 
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worden: aus der Bruderschaft der Gemeinden wird die 
Hierarchie. Wieder war der Gedanke der aposto- 
lischen Nachfolge der Haupthebel. In drei Richtungen 
beweet sich die Entwicklung. 

1. Die Kluft zwischen dem Amt und den Gliedern 
erweitert sich noch mehr. Es wird daraus das Verhiltnis 
von Klerus und Laien. Nachdem dem Amt aus seiner 
Lehrfunktion das apostolische Lehramt erwachsen war, er- 
folgt em &hnlicher Ausbau seiner Funktion im Kultus und 
in der Disziplin. Bei Tertullian (ca. 200) findet sich die 
Aufnahme des Priesterbegriffs, die mit der des Opferbegriffs 
in das Abendmahl zusammenhingt, wie spater zu verfolgen 
ist. Bei Cyprian ist sie yvollzogen. Wie im Heidentum 
und im Judentum gibt es einen Stand der Auserwihlten, 
dessen ,,Erbteil“ (Kleros) der Dienst am Altar ist und der 
den Verkehr des ,,Volkes* (Laos) mit Gott vermittelt. Das 
Kindesverhaltnis des ,,Laien“ zu Gott ist an eines anderen 
Menschen Geist und Willen gebunden. Der Lehrer und 
Priester, der die ewige Wahrheit vertritt und das Heilig- 
tum der Kirche verwaltet, wird naturgemiss auch der 
Richter, der die Pforten des Himmelreichs auf- und zu- 
schliesst, wie es der Herr seinen Aposteln zugesprochen. 
Mit der Entstehung der Bussdisziplin, die uns noch be- 
schaftigen soll, ist bei Cyprian auch dieser Gedanke erreicht. 
Die Traiger des Amts entscheiden im Namen Gottes iiber 
Wohl und Wehe fiir diese und jene Welt, sind die Erzieher 
des Volks, itiben den Bann und regeln die Busse, wie ehe- 
dem die souveriine Gemeinde, deren Herren sie vielmehr ge- 
worden sind. Nun ist nicht mehr die Gemeinde heilig, 
weil als gliubige im Besitze des Geistes, sondern die Kirche 
in ihren Organen und Einrichtungen, weil Wohnung des 
Hochsten. Es ist eine Heilsanstalt geworden, zu deren 
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notwendiger Ausstattung nach einer bekannten Auslegung 
des Herrenwortes vom Unkraut unter dem Weizen, die 
Bischof Calixt von Rom (ca. 220) gab, die Siinder gerade 
gehoren als Gegenstiinde der Erziehung, eine Anstalt, die 
so objektiv, dinglich heilig ist, dass es auch nichts verschligt, 
wenn ihre Priester persénlich ganz unheilig sind; das Amt 
als solches hat einen unausléschlich heiligen Charakter. 
So ist die Kirche als die grosse objektive Gnadenveran- 
staltung Gottes in diese bése Welt zu ihrer Erziehung 
hineingebaut. Wer in ihr lebt und nur der, kann selig 
werden — ob er es wird, steht freilich dahin. 

2. Cyprian aber formuliert das so: wer mit dem Bi- 
schof lebt, hat die Kirche, denn im Bischof ist die Kirche. 
Also das. Amt, von dem hier immer die Rede war, ist das 
Bischofsamt. Die Monarchie des Bischofs hat sich auch 
gegeniiber- den iibrigen Amtstriigern noch mehr heraus- 
gearbeitet. Die kKlerikale Gliederung in Bischéfe, Presbyter 
und Diakonen als die ,hdheren Weihen*, Lektoren, Sub- 
diakonen, Exorzisten, Kantoren etc. als die ,,niederen 
Weihen“ ist ebenfalls um 250 erreicht; aber dem wirklichen 
historischen Gange gerade entgegengesetzt — die zweite 
grosse Geschichtskorrektur, die freilich mit der ersten zu- 
sammenhingt — will der Bischof als Nachfolger der 
Apostel auch als derjenige angesehen sein, von dem alle 
anderen ordines ihre Wiirde haben, wihrend doch der eine 
Bischof aus dem Kollegium der Presbyter allmihlich er- 
standen war. Sein Recht ist unmittelbar géttlicher Art, 
jus divinum. 

3. Eben diesen Kampf gegen die anderen ordines 
durchzufiihren, hat sich Cyprian, einer der gréssten Kirchen- 
baumeister aller Zeiten, mit den bischéflichen Kollegen 
zusammengetan. Aus der Konféderation von Gemeinden, 
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von der man noch am Ende des 2. Jahrhunderts sprechen 
muss, wird eine Konféderation von Bischéfen, die sich 
solidarisch yverbunden fiihlen. ,Ueber den Bischéfen ist 
die Kirche gegriindet.“ Die darin zutage tretende Einheit 
sucht und findet ihren Ausdruck in Provinzialverbinden 
und Synoden: mit Metropoliten und Obermetropoliten, 
Patriarchen und dékumenischen Synoden vollendet sich 
schliesslich die hierarchische Entwicklung nach oben. Strebt 
nicht der ganze stolze Bau, sich verjiingend, zu einer letzten 
Spitze? Driingt sich nicht unwillkiirlich, wenn wir “dies 
Kapitel iiberschauen, der Name Rom auf die Lippen? Dass 
man sich iiber die Einheit der Bischofskirche auch noch 
andere Gedanken machen konnte als Cyprian, ist spater in 
einem grésseren Zusammenhange aufzunehmen. 

So wuchs schon sehr friih die Kirche machtvoll in die 
Hohe, ein Staat im Staate, aber nach der Memung Augu- 
stins ein Staat Gottes im Staate des Teufels. Wie hatte 
sich dieser irdische Staat zu der neuen Erscheinung ge- 
stellt ? 

Ehe wir dazu iibergehen, erinnern wir uns, was in 
dieser Entwicklung doch geleistet ist. Das Christentum ist 
jetzt fest eigewurzelt in der Welt, es hat seine vélker- 
erzichende Aufgabe iibernommen, und es hat in Glaubens- 
regel und Kanon, zumal im letzteren, mochten beide noch 
so wenig im Sinne des Evangeliums aufgefasst werden, den 
Zusammenhang mit dem Ursprung bewahrt, die geschicht- 
lichen Urkunden, die das Evangelium bergen. Die Christen- 
heit gleicht doch dem Manne, der einen Schatz im Acker 
fand, verbarg ihn darin und kaufte den Acker. Die katho- 
lische Kirche rettete damit das Mittel zu ihrer eigenen 
Reformation. 
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IV. 
Das Christentum und der rémische Staat. 


Um die Mitte des 3. Jahrhunderts war die eine heilige 
apostolische Bischofskirche im wesentlichen vollendet. Man 
begreift den stolzen Ton, mit dem die Manner wie Cyprian 
von der ecclesia catholica sprechen, als deren erste ,, Vater“ 
die dankbare Nachwelt sie verehrte. 

Was sagte der Staat zu dem in seiner Mitte auf- 
wachsenden Organismus, der wunderbaren Erscheinung, 
dass aus einer unscheinbaren, rein geistigen Genossenschaft 
ein michtiges Rechtsgebilde entstand von der gleichen Aus- 
dehnung wie das Reich, mit neuen, jungen Kraften, wihrend 
die alten Stiitzen der Gesellschaft krachten? Derselbe 
Cyprian hat den gellenden Ruf des empérten Pébels von 
Karthago héren miissen ,Cyprian vor den Léwen!*, 
und seiner fiir die imnere Geschichte des Katholizis- 
mus grundlegenden Wirksamkeit setzte in der Tat das 
Todesurteil des rémischen Richters ein Ziel. Erst um diese 
Zeit, um die Mitte des 3. Jahrhunderts ging den Regenten 
des rémischen Reiches iiberhaupt das Auge auf fiir die 
grosse Tatsache der katholischen Kirche und ihre Trag- 
weite. Und nun fanden sie sich bereits vor die Wahl ge- 
stellt, das Christentum mit einem grossen Aufgebot an 
Kraft auszurotten oder vor ihm zu kapitulieren. Indem 
sich die Kaiser Decius und Valerian fiir das erstere ent- 
schlossen, Manner von altrémischem Schrot und Korn, 
wurden sie die ersten eigentlichen Christenverfolger. Zwei 
Menschenalter darauf war die Alternative zugunsten der 
Christen entschieden: Constantin konnte nicht anders handeln, 
als er tat, so er klug war und seine Zeit verstand. 
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Diese Auffassung ist nicht die populire. Danach 
haben die Glaubigen von Nero an aufs blutigste unter den 
Christenhetzen der heidnischen Weltmacht gelitten. Die 
Bilder der Apokalypse Johannis sind massgebend: Rom, 
das Siindenbabel, die grosse Hure, die Todfeindin der 
Christen. Aber die Macht des Kreuzes erwies sich end- 
lich machtig an Constantin: in hoc signo vinces! Auch 
am Herzen Constantins: innerlich iiberwunden gab er dem 
Christentum den Sieg in dem Reich, dessen Alleinherrscher 
er geworden war, und nach der Periode der zerriittenden 
Kriege damit auch diesem Reiche den begliickenden inneren 
Frieden, darum mit Recht Constantin ,,der Grosse“. 

In mehr als einer Beziehung ist diese Auffassung falsch. 
Der grosse und offizielle Kampf des Staats mit dem Christen- 
tum beginnt erst 250; also nach dem Jahrhundert der Ent- 
stehung der katholischen Kirche, die uns im yvorigen Ka- » 
pitel beschiaftigte. Man kann nicht sagen, dass der rémische 
Staat als solcher in der Person seiner kaiserlichen Re- 
priisentanten diese Entstehung der Kirche mit irgendwelcher 
Klarheit und Konsequenz durch Verfolgung ihrer Glieder 
zu verhindern gesucht habe, ja die Christenfrage wurde 
nicht einmal zum Gegenstand einer generellen Regelung 
fiir den Umfang des ganzen Reichs gemacht, wir haben 
vor Decius kein férmliches Reichsedikt dariiber. Wohl be- 
riithrten oder behandelten kaiserliche Erlasse auch das 
Verhalten der Behoérden zu den Christen, aber das sind 
entweder allgemeine Religionsedikte, wie das Marc Aurels 
iiber die Anstifter von volkserregenden religidsen Neue- 
rungen, oder es sind Weisungen an die einzelnen Statthalter 
meist auf Anfragen hin zuniichst fiir ihren Amtsbezirk. 
In keinem Fall aber sind es direkte Befehle, die Christen- 
konventikel aufzuheben und auszutilgen. 
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Mit diesem Mangel an allgemeiner Regelung hingt die 
Schwierigkeit fiir uns zusammen, eine genaue Vorstellung 
der Verhaltnisse zu gewinnen. Leider ist die Sammlung, 
die der grosse Jurist Ulpian um 215 von allen auf die 
Christenprozesse beziiglichen Reskripten veranstaltete, ver- 
loren gegangen, und in die spiteren umfangreichen Kodi- 
fikationen des rémischen Rechtes, die von den christlichen 
Kaisern Theodosius II. und Justinian im 5. und 6. Jahr- 
hundert unternommen wurden, ist natiirlich gerade diese 
Materie weil veraltet nicht iibergegangen. Aber auch vieles 
von dem, was zum allgemeinen Rahmen gehodrt, wie die 
Amtsbefugnis des Statthalters oder das Verhiltnis des 
Kriminalrechts zum Polizeiverfahren, ist erst in der aller- 
jimgsten Zeit Gegenstand eindringenderer Untersuchung 
geworden. 

Es gibt kein anderes Mittel, als Fall fiir Fall, Kaiser 
fiir Kaiser die einzelnen Tatsachen zu sammeln und die 
Rechtslage festzustellen, statt umgekehrt von einer zweifel- 
haften Hypothese aus an die Berichte heranzutreten., 
Unsere besten Quellen sind die iltesten Miartyrerakten, 
schlichte den Stempel der Wahrheit tragende Erzihlungen 
des Vorgangs, erbaulich ausgeschmiickt, was das Religidse 
angeht, aber mit treuer Wiedergabe der rechtlichen Formen. 
Nicht nur ergreifende Zeugnisse sind die Schreiben der Ge- 
meinde zu Smyrna tiber den Tod des greisen Polykarp 
(155 oder 166) und der zu Lyon iiber ihre Drangsale 
(ca. 177) oder der Bericht iiber das Martyrium im numi- 
dischen Scili (180), sondern auch sehr wichtige Geschichts- 
quellen. Dazu treten dann die Ausfiihrungen der christ- 
lichen Kirchenviter, besonders ihrer Apologien, an ihrer 
Spitze die des Juristen Tertullian. Im Anhang zu den 
Apologien des Justinus Martyr und in Eusebs Kirchen- 
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geschichte sind uns dann auch Verfiigungen einzelner 
Kaiser erhalten, des Hadrian, des Antoninus Pius, Mare 
Aurels. Aber die Echtheit dieser durchaus christenfreund- 
hchen Verfiigungen ist teils aufgegeben, teils unterliegt sie 
starken Bedenken, wenn es neuerdings auch iiblich ge- 
worden ist, hier Rettungsversuche anzustellen. Es ist un- 
leugbar, dass schon im 2. Jahrhundert dem Christenmut die 
Christenlist zur Seite trat. Schon Justin beruft sich — ob 
mit Recht oder Unrecht, ist strittig — auf angeblich offi- 
zielle Akten des Pilatus iiber den Prozess Christi, Tertullian 
wusste nicht nur von einem Brief des Pilatus an Tiberius 
zugunsten Christi, sondern auch von der christusfreundlichen 
Haltung des Kaisers Tiberius selbst zu reden. Bischof 
Melito von Sardes, der Apologet, schrieb um 170, dass 
alle rémischen Kaiser ausser den notorischen Bosewichtern 
Nero und Domitian den Christen hold gewesen seien, und 
zwar schrieb er’s an Marc Aurel, von dem er gleichfalls 
diese von den Vorgiéngern iibernommene _ traditionelle 
Christenfreundschaft behauptete. Sicher verbreitete man 
schon um 200 die Legende, dass Marc Aurel das Bekenntnis 
zum Christentum freigegeben habe, weil sein gefihrdetes 
Heer durch das Gebet der christlichen Soldaten gerettet 
worden sei. So korrigierte man auch die dussere Entwick- 
lung der Kirche und die rémische Kaisergeschichte nach 
apologetischem Gesichtspunkt. 

Dass man das aber konnte, ohne sich einfach lacher- 
lich zu machen, beweist allerdings, dass die Haltung der 
héchsten Stelle nicht grundsatzlich und durchgiingig ag- 
gressiv war. Wie erklart sich diese relative Dul- 
dung des Christentums? 

Soweit ich sehe, muss man die Zeit bis Decius in drei 
Abschnitte teilen und danach die Frage etwas verschieden 
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beantworten: das 1. Jahrhundert mit den Verfolgungen des 
Nero und Domitian, die Zeit der sog. guten Kaiser von 
Nerva und Trajan bis Mare Aurel und die Zeit von Com- 
modus bis Philippus Arabs, den Vorginger des Decius. 
An die Spitze zu stellen sind aber zwei allgemeine 
Sitze, einer, der von den Christen, einer, der vom rémi- 
schen Staat gilt. Das Christentum hat mit dem Herren- 
wort ,Gebet dem Kaiser, was des Kaisers ist* und mit 
dem Paulusspruch ,Jedermann sei untertan der Obrigkeit, 
die Gewalt tiber ihn hat“ eine freundliche, loyale Haltung 
gegeniiber dem dusseren Regiment mit auf den Weg be- 
kommen: ,,Liebet die Briider, fiirchtet Gott“, und ,,Khret 
den Koénig* wird I. Petr. 2 17. zusammengespannt und I. Tim. 
22 ermahnt, Bitte, Gebet, Fiirbitte und Danksagung vor 
anderen fiir die Kénige und fiir alle Obrigkeit zu tun, auf 
dass ,ein ruhiges und stilles Leben in aller Gottseligkeit 
und Ehrbarkeit“ gefiihrt werden mége. Mit Worten, die den 
aus unserem Kirchengebet geliufigen sehr ahnlich sind, betet 
schon die romische Gemeinde am Ende des 1. Jahrhunderts 
nach I. Clem. Die christlichen Grundsitze schlossen aber 
nicht nur jede Empoérung gegen den Staat aus, sondern 
entwickelten auch ein sittlich und sozial wertvolles Gemein- 
schaftsleben, das dem Staat positiv zugute kommen und 
ihm an sich in dieser Zeit der Zerriittung und sozialen 
Umbildung iiberaus willkommen sein musste. — Und sodann 
auf seiten des Staates! Das rémische Reich war wie iiber- 
haupt das Altertum in religidser Beziehung duldsam. Hatte 
das Universalreich mit den Vélkern ihre Religionen unter 
ein Dach gebracht, so konnte man es nicht hindern und 
wollte es auch schon sehr friih nicht mehr, dass iiberall, 
auch in der Hauptstadt der Angehérige des unterworfenen 
Volkes seines heimischen Glaubens lebte. Vernichtung der 
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Religionen ware bei dem politischen Charakter der antiken 
Religionen ja mit Vernichtung der Nationalitit gleichbe- 
deutend gewesen, und davon war man weit entfernt. Fiir 
diese Duldung der fremden Gottheiten verlangte man nur, 
dass jene Nichtbiirger die Gottheiten des rémischen Staats 
anerkannten. Verweigerung der Hochachtung vor den dii 
nostri hitte auf eine politisch gefihrliche Gesinnung ge- 
deutet und wire Verletzung der majestas, Hochverrat, ge- 
wesen. Umgekehrt hatte der Staat aufgehdrt, seine eigenen 
Biirger zu hindern, fremde Altiire aufzusuchen, die Isis 
oder Kybele anzubeten oder philosophische Skepsis zu 
predigen — wenn sie nur die Verehrung des Staats in 
seinen Staatsgéttern, insonderheit im Kaiser selbst nicht 
- grundsa&tzlich weigerten oder gar angriffen. Dazu aber war 
ihnen allen die politische Auffassung der Religion und der 
damit zusammenhingende Polytheismus zu sehr Gewohnheit. 

Ein anderes bot zuerst der straffe Monotheismus des 
Judentums mit seinem Anspruch, dass Jahve allein der 
Herr sei. Weil dieser Anspruch sich aber in nationale 
Formen kleidete und ihr geistiges und absolutes Prinzip 
also verschleiert blieb, deshalb gewa&hrte man den Juden 
Duldung; ihr Glaube wurde als ein wunderlicher zwar, 
aber doch nationaler Kult betrachtet. Inkonsequent war 
freilich, dass man sich genotigt sah, ihnen die Teilnahme 
am Staatskult zu erlassen. Man suchte diese Inkonsequenz 
dadurch wieder gut zu machen, dass man den Uebertritt 
zum Judentum bei Todesstrafe verbot. 

Die Duldung der Christen im 1. Jahrhundert erklart 
sich eben daraus, dass sie, noch nicht sicher von den Juden 
unterscheidbar, als jiidische Sekte ,,unter dem Schatten einer 
erlaubten Religion“ leben durften. Die unter Domitian 
ausbrechende Verfolgung erklirt sich gleichfalls so: sie war 

vy. Schubert, 3, Aufl. 5 


66 Das Christentum und der romische Staat. 


gegen die Juden gerichtet, die sich einer Steuer entziehen 
wollten, aber sie ging auf die Christen iiber, die jiidisch 
zu leben schienen. Dagegen gewihrt die Neronische Ver- 
foleung ein anderes Bild: sie ist keme Judenhetze gewesen, 
und sicher wurden die Christen um ihres Glaubens willen 
bestraft, um des odium generis humani willen, wie Tacitus, 
unser Gewihrsmann, sagt, um ihrer ,,feindseligen Gesinnung 
gegen die Welt“, wir diirfen iibersetzen, um ihres schroff 
supranaturalen Enthusiasmus willen, der da lebte von dem 
Gedanken des nahen Weltendes zum Trotze dieser schénen, 
glanzenden Imperatorenwelt. Aber, wenn so auch im Ver- 
laufe der Untersuchung das Christentum gleichsam ent- 
deckt wurde, ausgegangen war man von der Anklage auf 
Brandstiftung, nicht als Christen wurden sie verfolgt, und 
auch die Verweigerung des Kaiserkultes spielte noch die 
Rolle nicht. Vielleicht hat der Besitz ihrer ,magischen“ 
Biicher den Rechtstitel zur Verurteilung der gemeinge- 
fahrlichen Rotte hergegeben. Die eigentliche Staatsgefihr- 
lichkeit war noch nicht erkannt, und damit mag zusammen- 
hingen, dass mit den ,Fackeln des Nero“ in den kaiser- 
lichen Garten die Verfolgung wieder erloschen war, wie es 
scheint. Das kurz darauf, nach der Zerstérung Jerusalems, 
erfolgende Zustrémen jiidischer Elemente, das sicher auch 
den judenchristlichen Prozentsatz der rémischen Ge- 
meinde vermehrte, hat die Christen in den Augen der 
Flavier wohl wieder in den Schatten des Judentums zu- 
riicktreten lassen. 

Gerade die Nachforschungen am Ende der Regierung 
Domitians mogen dann dazu gefiihrt haben, den Unterschied 
zwischen Juden und Christen deutlich zu machen. Christliche 
Gleder seiner eigenen Familie werden verurteilt wegen 
»Atheismus“, und aus dem kleinasiatischen Pergamum ver- 
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nehmen wir, wenn wir die Sendschreiben der Apokalypse 
(2 13) in diese Zeit setzen diirfen, zum erstenmal von 
emem Martyrium im Zusammenhang mit dem Kaiserkult. 
Aber iiberhaupt konnte mit dem Zuriicktreten des Juden- 
christentums und dem Uebergange der Weiterentwicklung 
zu den Heidenchristen seit Jerusalems Zerstérung — der 
Unterschied nicht langer verborgen bleiben. In der Zeit 
der ,guten Kaiser“ musste es klar werden, dass hier ein 
Monotheismus aufgetreten war, der schlechthin absolut sein 
wollte und sich als nationaler Kult in keiner Weise mehr 
betrachten less. So fiel das Christentum allerdings aus 
dem Rahmen der allgemeinen religidsen Duldung_ heraus, 
ein zweiter blutigerer Abschnitt beginnt. Unter Trajan 
(98—117) fielen die Bischéfe von Jerusalem und Antiochien 
als Martyrer; unter Hadrian (117—138) taucht in Griechen- 
land der erste christliche Apologet auf und muss in Rom 
vielleicht Telesphorus sterben, den man sp&ter in der Liste 
der Bischofe zahlte; unter Antoninus Pius (138—161) schreibt 
Justinus seine freimiitigen inhaltvollen Schutzreden und 
stirbt unter Marc Aurel (161—180) selbst mit einer Reihe 
seiner Schiiler den Mirtyrertod, wahrend es noch fraglich 
ist, ob der fast 100jahrige Polykarp von Smyrna unter dem 
letztgenannten Kaiser oder seinem Vorganger den Flammen- 
tod erlitt. Sicher, dass unter Marc Aurel sich Martyrien 
und Schutzreden hiuften, iiber die gallischen wie die 
kleinasiatischen Gemeinden zog ein schwerer Sturm, der 
in den ersten Jahren des Commodus (180—192) auch in 
Afrika noch nachwirkte — dann schlug der Wind um. 
Und zwar sehen wir mit aller Klarheit: so wenig die Christen 
es Wort haben wollen, ganz folgerecht wurden sie von Volk 
und Behérden als staatsgefihrlich, als Majestiitsverbrecher 
angesehen, und das nomen ipsum, d. h. ihr blosses Be- 
5* 


\ 


68 Das Christentum und der romische Staat. 


kenntnis der Zugehérigkeit geniigte. Muss man nicht doch 
sagen, jetzt habe der Staat das Christentum als solches ver- 
folet? 

Dennoch kann von einer allgemeinen, inquisitorischen 
Verfolgung dieser ,,Feinde des romischen Volkes* nicht die 
Rede sein. Es sind immer nur vereinzelte Stosse, die 
rasch voriibergehen und nur einen kleinen Kreis treffen. 
Von der Gemeinde zu Lyon wurden einige ,Dutzend hin- 
gerichtet, mit dem Tode Polykarps erlosch die Verfolgung 
in Smyrna. Man denke an die Menge der Christenscharen, 
die Fiille der Gemeinden, von denen wir doch wissen! Und 
nirgends geht die Anregung von der Behorde aus, immer 
vom Volk. Auf Anklage und Denunziation in geordneter 
und 6fter in tumultuarischer Form erfolgte erst das Ein- 
schreiten der Statthalter, die sich dann meist die denk- 
barste Miihe gaben, den Christen Briicken zum Widerruf 
und damit zur Rettung zu bauen. Ist es aber vergeblich, 
dann wird ganz scharf, zum Teil summarisch vorgegangen, 
als habe man Glieder einer todeswiirdigen Verbrechergesell- 
schaft vor sich. 

Dieses widerspruchsvolle Verfahren, das uns alle unsere 
Quellen, namentlich die Martyrien, widerspiegeln, ist in dem 
beriihmten Briefe des Trajan an den Statthalter von Bi- 
thynien, den jiingeren Plinius, ca. 113, offiziell festgelest 
worden: conquirendi non sunt, ,,aufzusuchen sind die Christen 
nicht“, die Regierung ignoriert fiir gewdhnlich die Existenz 
der Christengemeinden, aber wenn im einzelnen Fall aus 
dem Volke die Anregung gegeben wird, soll man schon 
die blosse Zugehérigkeit, bezw. die mit ihr wie man weiss 
identische Opferverweigerung mit dem Tode bestrafen. Ist 
das auch nicht glatte juristische Logik, so ist es politisch 
klug und entspricht genau dem Problem, das diese notorisch 
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harmlosen, sozial so brauchbaren Majestitsverbrecher, diese 
ihre Steuern so loyal zahlenden Emporer den rémischen 
Regentenképfen aufgab. Auch unter den Nachfolgern hat 
man sich von diesem Opportunismus nicht freigemacht, wenn 
auch unter Mare Aurel die Anklage durch Belohnung der 
Denunzianten hervorgelockt und der Fall der strafbaren 
Volkserregung durch das obengenannte neue allgemeine 
Religionsgesetz leichter herbeigefiihrt wurde. 

Ein solches -willkiirliches Verfahren war aber iiber- 
haupt moglich, weil die Statthalter in den Provinzen, bezw. 
der praefectus urbi in Rom eine weitgehende administrative 
und polizeiliche Vollmacht, coercitio genannt, besassen. 
Unter diese fiel auch die Handhabung der Staats- und Re- 
ligionspolizei. Es ist MommMsens grosses Verdienst, darauf 
hingewiesen zu haben, dass auf diesem und nicht auf dem 
Wege des gewohnlichen Kriminalprozesses in der Regel 
gegen die Christen eingeschritten wurde. Der formlose und 
persénliche Charakter der magistratischen Polizeigewalt 
allein machte ein so inkonsequentes und elastisches Ver- 
fahren moglich, wie es das Trajansche Reskript vorschrieb, 
und erklart uns die Klagen der Christen iiber den willkiir- 
lichen Gang der Prozesse wie diesen Gang selbst. Mass- 
gebend war fiir den Statthalter und seinen Kaiser die Sorge 
fir den ,,Landfrieden“; der Ausbruch des tumultus, der 
gefiihrlichen Zusammenrottung, und die Volkserregung ver- 
anlassten die Verfolgungen und forderten ihre Opfer — 
sonst driickte man ein Auge oder beide zu. 

Noch mehr in dem 3. Abschnitt bis Decius! Es ist 
eine lange Zeit des Friedens und der ruhigen Ausbrei- 
tung, nur kurz unterbrochen durch die Katechumenen- 
verfoleung am Anfang des 3. Jahrhunderts unter Septi- 
mius Severus (193—211), die in Afrika die berithmten Mar- 
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tyrien der Perpetua und Felicitas, in Alexandrien das des 
Vaters des Origenes, Leonides, hervorrief —: sonst fast 
60 Jahre Ruhe. Schon Commodus’ Regierung steht unter 
dem Zeichen des ,Synkretismus“. Mit der zweiten Frau des 
Septimius Severus kam der syrische Einfluss auf den Thron, 
die grosse religionsgeschichtliche Bewegung der Wanderung 
der éstlichen Kulte nach dem Abendlande zu erreicht ihren 
Hohepunkt. Schon dadurch stieg das in Palistina hei- 
mische Christentum in der Achtung. Aber zugleich hat 
dieser Synkretismus den monotheistischen Zug, von dem 
oben die Rede war, zu besonderer Geltung gebracht. Der 
vorderasiatische Sonnengott erscheint als der eine Gott alles 
Lebens. Bei den Brahmanen im Lande des Sonnenauf- 
gangs ist die Fiille der Weisheit, lehrt die von Philostratus 
damals aufgeputzte Biographie des Apollonius von Tyana. 
Wie sich die einzelnen Teile des Reiches zu _nivellieren 
beginnen, das eine rémische Biirgerrecht nun auch alle 
Provinzialen umschliesst und das Weltimperium eine gleich- 
missige Masse von Untertanen umfasst, so beginnt die Er- 
kenntnis von emer Universalreligion zu erstarken, die fiir 
das Universalreich geschaffen sei. Man hat spiter erzihlt, 
Kaiser Alexander Severus (222—235) habe Spriiche des 
Herrn an die Wiinde seines Palastes geschrieben und in 
seine Hauskapelle neben die Vertreter des alten und neuen 
Heidentums, Orpheus und Apollonius, die Vertreter des 
Alten und Neuen Testaments, Abraham und Christus, ge- 
’ stellt, und von Philippus Arabs (244—249) ging bald die 
Rede, er sei selbst Christ gewesen. Die Duldung des 
Christentums wird in dieser Zeit zur Freundschaft. Mannig- 
fache christliche Einfliisse durchsetzen bereits die heidnische 
Gesellschaft auch in den oberen Schichten, in Alexandrien 
entsteht neben dem Neuplatonismus die christlich-theolo- 
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gische Wissenschaft, und ihre Siule, Origenes, iiberragt an 
Gelehrsamkeit bei weitem alle Zeitgenossen, ein Gegenstand 
des bewundernden Interesses auch fiir den rémischen Hof. 

War der Weg noch weit zur Kapitulation vor dem 
Christentum? Dass sich die Entscheidung naht, zeigt sich 
eben darin, dass nun wirkliche Verfolgungen aus- 
brechen, zielbewusst, umfassend. Bei dem Klerus, den 
Bischéfen zumal angefangen, die Organisation ihrer Triger, 
die Gliubigen ihrer Haupter beraubt, dann alle einzeln vor- 
gefordert und vor die Opferfrage gestellt! So befahl zuerst 
Decius (250/51), danach Valerian (257/59). Die alte und 
die neue Zeit, das alte Romertum und die junge katho- 
lische Kirche erkennen sich als Gegner. 

Die furchtbare Zerriittung des Reichs unter den Sol- 
datenkaisern gebot aber schon bald wieder Halt und inneren 
Frieden. Abermals folgt eine 40jahrige Friedenszeit, an 
deren Ende vielleicht der 6. oder 10. Teil der Untertanen 
christlich war. In der Armee, unter der Beamtenschaft 
am Hofe, in der kaiserlichen Familie sass das Christentum. 
Die Kirche, die sich langst mit der Welt ausgesohnt hatte 
und dem Staat ihre Krafte zur Verfiigung stellte, konnte 
jetzt als die konservative Grésse erscheinen. 

Als Diokletian das Reich auf neue Institutionen 
stiitzte, erhob sich mit Allgewalt die Frage der Reichs- 
religion, die Frage, ob nicht unter die neuen Institutionen 
auch das Christentum zu rechnen sek Im Neuplatonismus, 
religios gefiirbt und mit dem Aberglauben der Menge einen 
Bund schliessend, fasste sich die Kraft des Heidentums 
noch einmal zusammen und riss 303 den alternden Kaiser 
halb wider Willen zum Vernichtungsschlage gegen die 
Christen fort. Man hat das Christentum mit einem Ball 
verglichen, der auf die Erde geworfen sogleich wieder in 
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die Hohe springt. Als sich Diokletian 305 der selbst- 
geschaffenen Erbfolgeordnung gemiss nach Salona zuriick- 
zog, war das Christentum nicht vernichtet, aber das Reich 
ging in die Auflésung hinein, zerriittet durch die Kiampfe 
der sich befehdenden Augusti und Caesaren. 

Die Thronfolgefrage aber war durch die leidenschaft- 
liche Parteinahme des Galerius fiir das Heidentum unlodsbar 
verbunden mit der Religionsfrage. Gegen Galerius, gegen 
Maximian und Maxentius, schliesslich gegen Licinius zu 
ziehen und sich so den Weg zur Alleinherrschaft zu 
bahnen, hiess zugleich sich mit den Christen zu verbinden. 
Zudem, wer seine Zeit verstand, der musste in der katho- 
lischen Hierarchie, dieser festesten Organisation, dieser An- 
stalt heiliger Ideale und sozialer Zwecke voll, seine beste 
Freundin sehen. Das erkannte Constantin, Constantius 
Chlorus’ Sohn. Tradition, eigene monotheistische Neigung, 
mochte sie anfangs auch mehr auf den Sonnen- als den 
Christengott gehen, der Gang der politischen Verhiltnisse, 
alles stellte ihn auf die Seite der Christen. Seine Kriegs- 
zuge wurden Kreuzziige des Herrn Christus gegen seine 
Feinde, die Bischéfe scharten sich in seinem Heerlager um 
sein Zelt wie die Priester Israels um die Bundeslade. 

Als er gesiegt und das Christentum langsam, klug ab- 
gemessen aus der Position der offiziell anerkannten (313) 
Religion in die Position der privilegierten geschoben hatte, 
begriissten ihn schon die Zeitgenossen als den grossen 
Christenkaiser, der die Schlange unter den Fuss getreten 
habe, da sein Verdienst doch wesentlich dies war, dass er 
sich yon Verhiiltnissen tragen liess, die nicht er geschaffen 
hatte, in unseren Augen darum nicht weniger ein Werk- 
zeug Gottes. Indem er dem Universalstaate die Kirche der 
Universalreligion unterschob, gab er dem alternden Reiche 


OE Ee ee ee ee 


Das Christentum und der romische Staat. 73 


eine feste, geistige und materielle Giiter umfassende Unter- 
lage: die Kirche, die ehedem in Anlehnung an die poli- 
tischen Glederungen ihre Hierarchie ausgebildet, zahlte nun 
dem Staate mit Zinsen heim. Mit der Staatskirche ent- 
stand das heilige rémische Reich alten Stiles. Der Bund 
von Staat und Kirche ruhte fortan auf einer so engen 
Interessengemeinschaft, dass der Versuch eines edlen heid- 
nischen Schwarmers, wie Julian Apostata, von vornherein 
aussichtslos und keineswegs popular war. Wurde die Kirche 
reich und michtig, ihr Klerus ein privilegierter Stand, so 
regierte durch die Kirche der Staat Kopf und Herz der 
Masse. Als das Christentum mit Theodosius dem Grossen 
(379—395) aus der bevorrechteten die alleinberechtigte 
Religion wurde, empfing das Heidentum innerhalb der 
Reichsgrenzen den Todesstoss. Zur Zeit Justinians in der 
Mitte des 6. Jahrhunderts ist es vollkommen entrechtet; 
seine Reste sind schliesslich wenigstens im Osten durch 
Massenzwangstaufen der Staatsreligion zugefiihrt. Der Sieg 
des Christentums war vollstindig. 

Um welchen Preis? Die entziickte Kirche war bereits 
dem Retter Constantin in den Arm gesunken und hatte ihm 
der Wiirde vergessend ihre Freiheit dargebracht. An der 
Schwelle der Staatskirche meldete sich auch der kirchliche 
,Byzantinismus* in seiner hisslichsten Gestalt an. 

Dennoch darf nicht verkannt werden, dass die Zeit der 
Reichskirche erst alle Friichte zur Reife gebracht hat. Es 
ist die erste klassische Zeit des Katholizismus. Nicht 
nur der Staat, auch der Volksgeist verm&hlt sich immer 
mehr mit dem Christentum, es ist die griechisch-rémische 
Form des Christentums, die uns in der Zeit der grossen 
Kappadozier, des Chrysostomus, des Ambrosius und Augu- 
stin so glanzvoll entgegentritt, und zwar weit mehr die 
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griechische als die rémische. Constantin zog nach Neu- 
Rom, Byzanz wandelte sich zu Konstantinopel, der Schwer- 
punkt des Reichs und damit der Reichskirche wird immer 
mehr nach dem Osten verlegt, und hier allein hat das 
kirchliche Wesen die Ruhe gehabt, sich zu entfalten. Wen- 
den wir unseren Blick der reichen inneren Entwicklung zu, 
so werden wir an den drei Linien nicht voriibergehen 
diirfen, an deren Ende das Dogma, das Ménchtum und die 
Messe steht. 
Ns 
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Die Kirche hat die Ziige des griechisch-rémischen und 
speziell die des griechischen Volksgeistes angenommen. 
Welches sind sie? Als wir das Wesen des Heidentums 
zur Zeit Christi betrachteten, hoben wir heraus: einmal das 
starke Wertlegen auf die Erkenntnis, den philosophischen, 
spekulativen Trieb, der von den oberen Schichten in die 
unteren drang, den intellektualistischen Zug, und seinen 
Zwillingsbruder, den Moralismus, der yon der Ueberzeugung 
lebt, dass, wenn die wichtigste der Voraussetzungen, das 
Wissen um die Tugend, um das Gute, um Gott, erfiillt 
ist, fiir das Tun des Guten und die Erreichung der Gott- 
gemeinschaft der Mensch wohl aufkommen kénne. Aber 
wir sahen auch, namentlich in den Mysterienkulten, eine 
Frémmigkeit lebendig, die die Gottgemeinschaft in unmittel- 
barer Erfahrung verbiirgt wissen und schon jetzt voraus- 
geniessen will. Das Christentum, das sich auf dem Boden 
des Reiches véllig heimisch gemacht.und mit der Volksseele 
verschmolzen hat, triigt drei Einseitigkeiten an sich, einen 
intellektualistischen, moralistischen und isthetisierenden Zug. 
Drei Triibungen des Evangeliums und seines_sittlichen 
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Charakters legen also vor, nimlich: 1. das Christentum 
ist als Gabe Gottes an die Menschen Lehrmitteilung, ein 
Dogma; 2. das Christentum ist von seiten des Menschen 
eine Leistung, in vollkommener Weise eine besondere Lei- 
stung, eine héhere Sittlichkeit und zwar Entsinnlichung, das 
Ménchtum; 3. das Christentum ist als reale Verbindung 
zwischen Gott und Mensch Kultusmysterium, Sakraments- 
mystik. Das ist die orthodoxe Kultuskirche Justinians, die 
das Ménchtum in sich aufgenommen hat. Wie es dazu 
gekommen, ist im einzelnen zu verfolgen. — 

Zunachst das erste, die Auswirkung der intellektuali- 
stischen Entstellung des Christentums. 

Wir haben aufzugreifen, was oben als Hinleitung zu 
der Bildung der katholischen Kirche von der grundlegenden 
christlichen Frémmigkeit auf dem heidenchristlichen Boden 
gesagt war. Schon die sog. apostolischen Vater zeigen 
unzweifelhaft, dass man diejenigen Seiten des Christentums 
in den Vordergrund riickte, fiir die man am meisten Em- 
pfanglichkeit mitbrachte, die auf die Fragen der sittlich- 
religids Lebendigen und geistig Hoherstehenden besonders 
antworteten: Offenbarung des einen unbekannten Gottes 
und Empfehlung des neuen Gesetzes zum ewigen Leben. 
Die Gnosis, jene grosse Bewegung des 2. Jahrhunderts, be- 
deutete eben deshalb eine Krisis fiir die werdende Kirche, 
weil sie den spekulativen Trieb aufs héchste, ausschweifend 
befriedigte, der Name besagt’s: das wahre Christentum ist 
Erkenntnis, héhere Weisheit. Die allgemeine Christenheit 
erwehrte sich dessen und zog sich zuriick auf die einfachen 
grossen Grundziige der apostolischen Ueberlieferung, die 
man zur Glaubensregel machte, und die sicheren Lese- 
schriften, die man zum Kanon stempelte. Aber schon 
dabei zeigte sich, dass man trotz des Gegensatzes zur 
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Gnosis doch weithin mit dieser zusammenstand. Das 
Christentum war eine viel, viel einfachere Erkenntnis als 
die Gnostiker sagten, aber es war doch Erkenntnis: die 
Anerkennung einer Summe von Tatsachen und Biichern, 
die als Statut und Gesetzbuch des Glaubens gehandhabt 
wurden, machte rechtglaiubig und die Rechtglaubigkeit zum 
Katholiken und das hiess zum Christen iiberhaupt. Kaindes- 
verhiltnis zu Gott und daraus fliessend heiliges Leben, mit 
Christo verborgen in Gott, hatte man urspriinglich im 
Evangelium gefunden. Dazu gehérte Kenntnis gewisser . 
Vorstellungen, Kenntnis von Gott und Christo, aber indem 
man diese Vorstellungen nun gegeniiber der Gnosis ab- 
grenzte, also definierte, und normierte, also mit dem 
Stempel der Unumginglichkeit versah, unterlag man der 
Grefahr, diesen ersten Umkreis erlaubter Vorstellungen wie 
etwas Selbstindiges neben das heilige Leben der Gott- 
gemeinschaft zu stellen und die Forderung ihrer Anerken- 
nung als etwas selbstiindig Wertvolles zu behandeln, auch 
ohne die sittlichen Forderungen, gleichsam ablésbar davon. 
Wie das Apostolikum, dessen ,,evangelische“ Auslegung 
uns erst Luther gegeben hat, mit seiner Anreihung von 
Geschichtsaussagen an Glaubensurteile, mit seiner Preis- 
gabe einer konzentrischen Beziehung aller ,Stiicke“ auf 
das in Christo gebotene Heilsgut, mit seinem Mangel an 
deutlichen Aussagen iiber Siinde, Gesetz und Gnade, also 
den sittlichen Charakter der Versdhnungsreligion, bereits 
selbst den Boden seiner Entstehung verriit, hat es der in- 
tellektualistischen Entwicklung trotz seiner schlichten Grésse 
Vorschub geleistet. Es bildet sich der spezifisch katho- 
lische Begriff des Glaubens, der eine Triibung des 
biblischen in sich schliesst. Waéahrend dieser das hingebende 
Vertrauen zu einer Person bedeutet, deren Kenntnis voraus- 
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gesetzt ist, der tiefste Ausdruck fiir das religidse Ver- 
haltnis, wird nun der Glaube die Zustimmung zu den 
Aussagen iiber diese Person. In diesem Sinne heisst es 
schon bei Ireniius: Glauben heisst Gehorchen, und bei 
Tertullian: Was ich zu glauben schuldig war, habe ich ge- 
glaubt. Aus einem Vertrauen zu Gott und Christus, Gott 
in Christo, wird es zu einem Fiirwahrhalten bestimmter 
Siitze, ohne damit das praktische innerliche und Ausserliche 
Verhalten, das fortdauernde Gestimmt- und Hingerichtetsein 
auf diese Person als das Wesentliche mitzusetzen. 

Garantiert aber war nach riickwiarts und vorwirts die 
Richtigkeit und Reinheit dieser Ueberlieferung durch die 
Bischoéfe als die Traiger des apostolischen Lehramts. 
Damit waren jene Normen gleichsam unter Aufsicht gestellt, 
die Bischofe wurden zu Wichtern des Glaubensgesetzes. 
Wie man schon am Anfang des 3. Jahrhunderts bei dem 
Aimtstriger von seinem persdnlichen Wert abzusehen und 
ihm als dem Organ der géttlichen Gnade und Wahrheit 
einen objektiven unverletzlichen Amtscharakter zuzusprechen 
begann, so lag es wieder fiir ihn nahe genug, die reine 
Lehre, die seinem Schutze befohlen war, an sich und ab- 
gesehen von dem, was sie fiir das Leben leistete, als einen 
objektiven géttlichen, der Menschheit geschenkten Gnaden- 
schatz zu werten. 

Mit alledem war bei der Weiterentfaltung des hierarchi- 
schen Gedankens einer ungemein bedenklichen Entwicklung 
die Tiir gedffnet. Wenn sich eine allgemeinere Streitfrage 
erhob, wenn der einzelne Bischof die Entscheidung nicht 
fand oder nicht wagte, wie konnte er anders entscheiden 
als im Verein mit den bischéflichen Kollegen. Die bischof- 
liche Synode wird die héhere Lehrinstanz. Damit aber war 
die weitere Konsequenz gegeben, dass die Majoritat tiber 
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eine religiése Wahrheit entschied. Ganz abgesehen davon, 
dass Zufalligkeiten aller Art, dass eine Menge beigeordneter 
weltlicher Interessen das Resultat bestimmen oder doch 
beeinflussen konnten, war die religidse Wahrheit einer Be- 
handlungsweise preisgegeben, wie sie bei rein weltlichen 
Dingen aus praktischen Griinden wohl notig ist, bei geistigen 
aber, bei denen es nie auf die Zahl, sondern immer auf 
die Qualitit der Stimmen ankommt, einfach versagt. Durch 
diese juristische Behandlung geistlicher Fragen wird die auf 
personlicher Ueberzeugung ruhende Glaubensmeinung voll- 
ends zu einem Glaubensgesetz, das man der unter- 
liegenden Minoritaét und allen hinter ihr Stehenden aufer- 
legen kann wie eine weltliche Vorschrift. Der Begriff des 
Dogma wandelt sich von der einen zur anderen Definition. 

Nun aber war das alte Symbol ja so einfach und kurz, 
dass schon damals im 2. Jahrhundert, als es zu allgemeinerer 
kirchlicher Geltung kam, eine Menge Streitfragen lebendig 
geworden waren, die durch die Berufung auf seinen Wort- 
laut nicht erledigt werden konnten und im 3. Jahrhundert 
zu Entscheidungen in der eben bezeichneten Form hin- 
draingten. Schon darin, dass man neben dem Symbol eine 
zweite Regel des Glaubens im Kanon aufgestellt hatte, lag 
ein Moment der Spannung und Entwicklung. Die einfache 
Exegese der heiligen Schriften fiihrte ja viel weiter und 
deckte vieles, was im Symbol nicht stand. Und doch sollte 
sich die Auslegung durch dieses meistern lassen — wie war 
zu entscheiden? Neben und iiber dem Symbol erhebt sich 
die Arbeit der christlichen Theologie. 

Die Gnosis brachte grossartige philosophische Systeme, 
ihre kirchlichen Gegner mussten sich in ihrer Bekimpfung 
auf das feindliche Gebiet begeben. Die Juden verhéhnten 
die christliche Religion als die Religion des Abfalls, die 
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Heiden als Pébelwahn, der Staat behandelte ihre Anhinger 
als gemeingefihrliche Sekte. Die Verteidiger des Christen- 
tums hatten die Aufgabe, es darzustellen jenen gegeniiber 
vielmehr als die Religion der Erfiillung, diesen gegeniiber 
als den verniinftigen Gottesdienst, der, in hohem Masse 
verwandt mit der idealistischen Philosophie, von den heid- 
nischen Herrschern und Philosophen, vor allem aber von 
so frommen philosophischen Herrschern wie Antoninus 
Pius und Marc Aurel, vielmehr aufs hochste zu schitzen 
statt zu verfolgen sei. Antignostiker und Apologeten sind 
meist dieselben Personen, d. h. es sind die Leute, die 
tiberhaupt eine Feder fiihrten, vielfach und gerade anfangs 
solche, die selbst aus dem Philosophenstande waren und 
,sophisten* blieben, wie denn z. B. Justinus (ca. 150) die 
Standestracht, den Philosophenmantel, auch als christlicher 
Lehrer weitertrug. Mit den Mitteln der Zeitbildung, die 
ihnen von friiher her gelaufig waren, trieben sie die christ- 
liche und katholische Sache gegen Heiden, Juden und 
Separatisten oder Hiretiker. Selbst diejenigen unter ihnen, 
die wie Tatian (ca. 160) von der Philosophie nur héhnisch 
redeten, haben doch mit dem philosophischen Begriffs- 
apparat gearbeitet, dessen Handhabung sie bei ihren 
Gegnern bekimpften. Indem diese Manner den christ- 
lichen Glaubensinhalt, wie er nun erstmalig umschrieben 
war, wissenschaftlich bearbeiteten, waren sie die ersten 
»heologen* — der Ausdruck findet sich zuerst bei Justin —; 
indem sie dabei das Interesse der allgemeinen Kirche gegen 
die Hirese wahrnahmen, waren sie katholische Theologen, 
in jedem Betracht aber ,,Vater der Kirche“. Die ,,Pa- 
tristik“ hebt mit ihnen an. 

Inhaltlich muss zweierlei dabei herausgehoben werden. 
Die Apologeten sahen sich bei ihrer Aufgabe, den Heiden 
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die Wahrheit des Christentums annehmbar zu machen, be- 
sonders auf die Apologetik gewiesen, die schon einmal den 
Monotheismus des Alten Testaments und die strenge Sitt- 
lichkeit der aus Israel stammenden Religiositéit mit den 
verwandten Neigungen des philosophischen Heidentums zu 
einer Synthese verschmolzen hatte, die alexandrinisch- 
jiidische. Philos Geist schwebt im besonderen iiber der 
christlichen Apologetik, wie sie mit Justin einsetzt und ihre 
geistesverwandte Fortsetzung bei den grossen alexandrini- 
schen Kirchenvitern gefunden hat. Der Hauptbegriff, den 
Philo verwendet, um den platonisch transzendent gedachten 
Gott in Beziehung zur Welt zu setzen, ohne jenen zu be- 
flecken, und zugleich die verschiedenen Wahrheitselemente 
bei den Griechen, Juden etc. unter einen Hut zu bringen, 
ist der des Logos Gottes. Diesen Begriff nehmen die 
Apologeten auf: der Logos ist das Organ der Schépfung, 
das Organ aller Offenbarung, der seine Keime auch in die 
Heidenwelt eingesenkt hat. Er ist es denn auch, der in 
Christo Mensch geworden ist und damit der philosophischen 
Erkenntnis von Gott und dem sittlichen Streben zu Gott 
das hinzugefiigt hat, was ihnen noch fehlte, die Sicherheit 
einer deutlichen Offenbarung: er ist es, der den Einen Gott 
und das neue vergeistigte Sittengesetz und die Gewissheit 
der Vergeltung nach diesem Leben gebracht hat, also die 
wahre, weil einzig zuverlissige Philosophie. Das ist eigent- 
lich die Erlésung, niimlich eine Erlésung des denkenden 
Menschen vom Zweifel, das erscheint als die Summe des 
Christentums, als das Hoéchste, was von ihm gesagt wer- 
den kann. Das Interesse am geschichtlichen Leben Jesu, 
an semem Kreuz und Leiden tritt in diesem Gedanken- 
kreis so zuriick, dass bei einigen Apologeten der Name 
Christus iiberhaupt nicht vorkommt, soviel vom Logos ge- 
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redet wird. Auf die Siitze von der Selbstentfaltung Gottes 
im Logos, im ,zweiten Gott“, die vielfach zunichst stoisch 
als Ausfluss gefasst wird und von seiner Menschwerdung 
in Christo, auf diese tiberweltliche, metaphysische Sphire 
fallt alles Gewicht. 

Das ist das eime, was inhaltlich von dieser ersten 
Theologie zu sagen ist. Es gilt von den Aussagen, die 
die Apologeten gegeniiber den Heiden machten. Man 
sieht, wie das, was bei dem Durchschnitt der apostolischen 
Vater erst als Grundstimmung und religidse Vorstellung 
zu konstatieren war, sich nun bereits zu festen wissen- 
schaftlichen Begriffen zu verdichten beginnt. Gegeniiber 
der hiretischen Gnosis werden vielmehr die Gedanken, die 
sich auf naiver Vorstufe bei Ignatius von Antiochien, wohl 
auch schon beeinflusst durch die Anfinge der grossen 
Ketzerei, vorfanden, zu begrifflicher Ausprigung gebracht. 
Auch in der Gnosis ist das Interesse fiir die letzten Fragen 
der Weltentstehung, der Kosmologie vorhanden, ist von 
Emanationen ewiger Krafte, schemenhafter Sdhne und 
Aeonen aus der héchsten Gottheit die Rede und spielt spe- 
ziell die platonische Ideenlehre eine hervorragende Rolle, 
aber sie legt, ihrem orientalischen Ursprunge entsprechend, 
einen weit stirkeren Nachdruck auf das praktische Ziel 
der Erlésung aus der Gottferne, deren Elend hier viel 
tiefer empfunden wird. Das macht sie religidser und 
nihert sie dem kirchlichen Gemeindechristentum. Aber die 
Erlésung wird darin gefunden, dass der vom Schépfer- 
gott, d. h. dem gefallenen Gott der Materie, zu unter- 
scheidende oberste Gott aus seiner schweigenden, lichten 
Himmelshéhe den MHeiland Christus sendet und _ ihn 
scheinbar in die Menschheit eingehen lasst, sie zu _ be- 
freien von der Verstrickung in die Materie, soweit sie 
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dazu fahig ist: durch Offenbarung des obersten Gottes 
zieht er die Geistesmenschen, die den géttlichen Funken 
in sich tragen, an sich, sammelt sie und fiihrt sie zuriick 
in die obere Welt, die untere Welt ihrem Verderben tiber- 
lassend. Man erkennt abgesehen von dem aristokratischen 
Intellektualismus dieser Erlésungslehre die Spuren des 
Heidentums in der scharfen Trennung zwischen Geist und 
Stoff. Indem die Vertreter der kirchlichen Ueberlieferung, 
wie Ireniius, solchen Dualismus verwarfen, an der Einheit 
des Schépfer- und Erlésergottes und damit an der Zu- 
sammengehdrigkeit des Alten Testaments und der christlichen 
Verkiindigung festhielten, wie oben in anderem Zusammen- 
hang ausgefiihrt war, liessen sie Christus, den persdnlichen 
Traiger dieser Heilsgeschichte, nicht nur scheinbar, son- 
dern wirklich eingehen in die Menschheit, mit Betonung 
in unser Fleisch kommen, damit unsere ganze verging- 
liche Art durch seine Anteilnahme gleichsam neu _ ge- 
schaffen, gottlich, vergottet wiirde. Dabei aber schob 
sich diesen Griechen selbst immer mehr in den Vorder- 
gerund, dass eben in diesem Eingehen der Gottheit in 
unsere Fleischesnatur das Wesentliche unserer Erlésung be-- 
stehe: d. h. sie verliert in der sich bildenden theologischen 
Doktrin der katholischen Kirche die zentrale Beziehung auf 
das sittlche Leben der Menschheit und erhilt einen phy- 
sischen Charakter, richtiger, da es sich um das Ein- 
gehen einer tibernatiirlichen Natur handelt, einen physisch- 
hyper- oder metaphysischen Charakter. Zwar ist es Heils- 
geschichte und Christus steht in ihrem Mittelpunkt, aber 
diese Geschichte ist auf Erden wesentlich nur die eine 
Weihnachtsgeschichte, hinter der Krippe tritt auch hier 
das Kreuz, hinter der Menschwerdung tritt auch hier 
das Menschsein des Erlésers ganz zuriick, im iibrigen ist 
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es eine tiberweltlche Geschichte, der Ausgangspunkt wird 
durchaus genommen im vorweltlichen Dasein Christi. Musste 
auch der Logosbegriff in diesem Gedankengefiige einen 
anderen Wert erhalten als bei den Apologeten, und in viel 
innigere Beziehung gesetzt werden zu der historischen Er- 
scheinung des Erlésers, einstellen liess er sich sehr wohl 
in dies Gefiige als das Prinzip der Selbstentfaltung und 
Offenbarung in Gott, und um so lieber machte man von 
ihm Gebrauch, als man an Verwandtes bei den Gnostikern 
ankniipfen konnte und doch gelernt hatte, in ihm das zu- 
sammenhaltende Prinzip der Schopfung und Erlésung zu 
sehen, die die Gnosis auseinanderreissen wollte. Die mehr 
kosmologisch-philosophische Fassung des Begriffs bei den 
Apologeten und die mehr soteriologisch-religidse bei den 
Antignostikern liessen sich addieren. Das gab ihm den 
Sieg. 

Noch nicht sogleich. Am Anfang des 3. Jahrhunderts 
sehen wir die Kirche bewegt von den Kimpfen um die 
Logoslehre. Von einem ihrer vornehmsten Verteidiger, 
Tertullian (ca. 200), wissen wir, dass die grosse Menge der 
Glaiubigen beunruhigt war durch diese Spekulationen, die 
ihnen den Monotheismus, die Alleinherrschaft oder Mon- 
archie Gottes zu gefiihrden schienen. Und auch dieser 
Monarchianismus findet nun seine begriffliche theologische 
Ausbildung, eine Fiille-von Lésungsversuchen taucht auf; 
die einen lassen Christus keine Inkarnation Gottes, sondern 
nur von gottlicher Kraft erfiillt sein (Dynamisten), die 
anderen machen ihn umgekehrt ganz dazu, bis zu dem 
Grade, dass er nur zu einer anderen Offenbarungsweise Gottes 
wird (Modalisten) und der Vater selbst am Kreuze leidet 
(Patripassianer). Durch den grossen kirchlichen ,,Gnostiker‘, 
den Alexandriner Origenes, ist die Logoschristologie und 
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damit die Lehre von der ,,Oekonomie“, wie man sagte, von 
dem inneren Haushalt in Gott, am Ende des 3. Jahrhunderts 
zum Siege gelangt. Seine griechisch-philosophische Bildung 
ermoglichte es ihm, in dem System der christlichen Wahr- 
heit, das er zuerst aufstellte, den Monotheismus festzuhalten 
und doch eine dreifach abgestufte Entfaltung in Gott an- 
zuerkennen, den Vater, den Logossohn, darunter den Geist. 
Die Gefahr, dass Tritheismus und schliesslich wieder Poly- 
theismus in die Kirche einstrémte, lag auf der Hand. Bei 
Origenes’ Nachfolger in der Leitung der alexandrinischen 
Hochschule, Dionysius, wurde sie bereits akut, und doch 
konnten sich auch die Gegner des Origenes, auch der letzte 
und grésste der Monarchianer, Paulus von Samosata 
(ca. 275), nicht mehr von dem Logosgedanken lésen. 

Die Lage war reif fiir allgemeine Entscheidungen. 
Wie weit war man doch, zumal im Osten, hinausgewachsen 
iiber den kurzen Inhalt des apostolischen Bekenntnisses! 
Von allen Seiten drangte es dazu, die alte Glaubensregel 
zu erkliren und dadurch zu ergiinzen. Schon gab es in 
den dstlichen Gemeinden Taufbekenntnisse, in welche die 
Arbeit der theologischen Spekulation aufgenommen war. 

Warum? was hat die Gemeinde mit der spekulativen 
Theologie zu schaffen? Hier ist zu erinnern an das, was 
oben iiber den formalen Gesichtspunkt gesagt ist, der diese 
Entwicklung beherrscht, ehe wir vom Inhaltlichen sprachen. 
Schon bei der ersten Stufe der altkirchlichen Symbolbildung 
hatte es sich gezeigt: das Wissen um Gott erhalt einen 
selbstiindigen Wert. Die Verwechslung von Glauben und 
Wissen, Religion und Theologie schreitet fort. Irenius 
warnt noch vor der griechischen Neugierde, in die uns 
verschlossenen Geheimnisse einzudringen, aber ohne es zu 


wissen, folgt er dem tiefen Zuge seiner griechischen Natur 


Glaube, Theologie und Dogma. 85 


selbst, und indem er spekulative Si&tze aufstellt, die er 
lediglich fiir eine Auslegung des Gemeindeglaubens erklart, 
schhesst er in die Rechtgliubigkeit der Gemeinde auch 
die Anerkennung jener nur mit den Mitteln der Wissen- 
schaft gewonnenen Sitze ein. Die Entscheidung brachten 
wieder die grossen Alexandriner, die zwar den Gemeinde- 
glauben und die hodhere Erkenntnis sorgfiltiger schieden, 
aber dadurch, dass sie beide unter dieselbe Betrachtungs- 
weise brachten und nur als verschiedene Stufen ansahen, 
Glaube und Wissenschaft vollkommen yverschmolzen. Beides 
ist Glaube, beides ist Wissen; zwar geniigt das geringere 
Wissen, der Gemeinglaube, der auf Autoritét hingenommen 
wird, aber das héhere Wissen, die eigene Hinsicht, die zu- 
gleich die hdhere Stufe der Frémmigkeit ist, bringt die 
unmittelbare Verbindung mit dem Logos Gottes. Das ist 
christliche Gnosis. Seitdem war es das Interesse jedes 
Ernsten, auch unter den Ungebildeten, sich dieser Fragen 
persénlich zu bemachtigen. Nimmt man dazu, wie die 
Neigung zum Spekulieren tiberhaupt die griechische Welt 
durchdrungen hatte bis in die unteren Schichten der Be- 
vélkerung, so begreift man, dass sich der gemeine Mann 
in den Strassen von Alexandrien und Konstantinopel um 
das Homousios die Képfe blutig schlug, und dass man 
schon in den Taufunterricht der Neuhinzutretenden die 
hohere Weisheit einfiihrte und ein Bekenntnis dazu forderte, 
hier dieses Stiick, dort jenes, hier mehr, dort weniger. 
Der drohenden Verwilderung ein Ende zu machen, 
waren jetzt die kirchlichen Organe vorhanden, die bei der 
ersten Stufe der Symbolbildung noch fehlten. Die theo- 
retischen Kampfe um die Logoslehre gegen die Monarchianer 
hatten im Verein mit praktischen Streitigkeiten die Synodal- 
verfassung zu voller Ausbildung gebracht. Nun aber traf 
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diese innere Krisis zusammen mit der Wendung der dusseren 
Geschicke durch Constantins Thronbesteigung. Er konnte 
die Kirche nur gebrauchen, wenn sie einheitlich war und 
sich nicht in innerem Zwist zerfleischte. Es ist sein und 
seiner Nachfolger hodchstes Staatsinteresse gewesen, die 
innerkirchlichen Streitigkeiten zu beendigen. Die dkume- 
nische Synode ist eime Schépfung des Alleinherrschers 
Constantin und fortan ein wichtiges Organ der politischen 
Verfassung. Die Entscheidungen aber, auch in den zartesten 
und schwierigsten Fragen, sind getroffen unter dem Einfluss, 
vielfach unter dem Hochdruck der politischen Gewalten. 
Mochten die Majoritiiten zusammengekommen sein auf 
welchem Wege immer, die von ihnen ausgesprochenen 
Glaubensentscheidungen wurden nun in vollem, juristischem 
Sinn Dogma, d.h. Gesetz, Staatsgesetz. Wer sich nicht 
fiigte, verlor den Himmel jenseits und diesseits die Stelle. 
Das grosse kaiserliche Edikt Theodosius’ des Grossen von 
380, das die nicinische Orthodoxie fiir die allein im Reiche 
giiltige Form des Christentums allen Untertanen anbefahl 
und damit den 55jihrigen arianischen Streit tatsichlich be- 
endete, erdffnet als das Staatsgrundgesetz des Byzantinis- 
mus das Gesetzbuch Justinians. Die Rechtgliubigkeit lief 
mit der Untertanentreue vollkommen in eins. 

Sieht man zum Schluss wieder auf den Inhalt dieser 
Lehrentscheidungen, die demnach zugleich kirchenpolitische 
Akte geworden waren, so kann nach allem Vorhergehenden 
nicht zweifelhaft sein, in welcher Richtung sie lagen — in 
der Richtung der metaphysischen Fragen, zu deren Behand- 
lung doch nicht wenig philosophische Schulung gehdrte, 
nach dem Wesensverhiltnis Christi nach oben und unten, 
also erstlich dem Verhiltnis Christi als des Logos, des Offen- 
barungsorgans oder einer ,Hypostase“, wie man sagte, in 
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Gott, zu dem héchsten Gott, und zweitens nach dem Ver- 
haltnis dieser géttlichen Logosnatur zu der menschlichen 
Fleischesnatur in der Erscheinung Christi. Beide Fragen 
tiberschreiten die Grenzen unserer Erfahrung. 

In jahrhundertelanger Geistesarbeit hat der griechische 
Osten in diesen Problemen seine spekulative Kraft er- 
schépft und es doch nicht iiber die Formeln hinaus- 
gebracht, mit denen der praktischere Westen sein altes 
Symbol in Tertullians Bahnen auslegte. Sowenig es 
dem menschlichen Geiste méglich ist, in Gottes inneres 
Wesen oder in seine ,,.Natur“ einzudringen, sowenig kann 
es gelingen, verstindlich zu machen, wie die unvergiingliche 
Gottesnatur mit ihrem logischen Gegenteil, der verging- 
lichen Fleischesnatur, eme wirkliche Hinheit eingehen kann. 
Der Satz von den drei Hypostasen — womit unser Begriff 
der ,,Person* nicht gleichgesetzt werden kann — der Hinen 
gottlichen Substanz oder mit einem kurzen Ausdruck von 
der immanenten Trinitit, mit dem der erste grosse Streit, 
der niciinische, 381 endete, und der Satz von der vollkomme- 
nen Gottes- und der vollkommenen Menschensubstanz in der 
vollkommen einigen Hypostase oder ,,Person“ Christi, mit 
dem der zweite grosse Streit, der speziell christologische, zu 
Chalcedon 451 abschloss, sind keine wissenschaftlichen 
Lésungen des Unlésbaren, sondern gerade, weil von einer 
unméglichen Fragestellung aus, vom Boden der Naturen- 
und Substanzenlehre aus in logischer Konsequenz gefolgert, 
vollkommene logische Widerspriiche. 

Aber ist schon zuzugeben, dass es einen Denkwert hat, 
yon einer, wenn auch falschen Priimisse aus eine Frage 
wenigstens logisch richtig zu behandeln und so diesen Weg 
zu erschdpfen, so ist vollends anzuerkennen, dass unter 
jenen metaphysischen Formeln sich Glaubenswerte ver- 
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bargen, deren Sieg hoch anzuschlagen ist. Ohne die An- 
nahme solcher Religion in der Metaphysik ware es un- 
verstiindlich, warum ein Mann wie Athanasius sechsmal 
lieber den ersten Bischofssitz des Orients als seine Formel 
von der Wesensgleichheit des Sohnes fahren liess. Wir 
danken es den Alexandrinern dieser jiingeren Zeit, an 
deren Spitze eben dieser grosse Athanasius steht, dass durch 
sie festgehalten wurde, der ewige héchste Gott selbst sei 
uns in Christo nahegetreten, kein Zwischengott. Dazu war 
notig, dass die philosophisch-kosmologische Fassung des 
Logosbegriffs, wie sie die Apologeten und Origenes ver- 
traten, zugunsten der religiés-soteriologischen, wie sie der 
Antignostiker Irenius vertrat, zuriickwich und durch den 
Sohnesbeegriff ersetzt wurde, und dass dann dieser ,,ewige 
Sohn“ méglichst nahe, bis zur Identifizierung, an den Vater 
herangebracht wurde: auf der Einheit in der Dreiheit liegt 
bei Athanasius das Gewicht. Und wir danken Athanasius 
und namentlich seinen alexandrinischen Nachfolgern, dass 
sie diesen dem Vater so nahegestellten ewigen Sohn durch 
ihre Theorie von der Vergottung der Fleischesnatur Christi 
wiederum méglichst an die Menschheit heranbringen wollten. 
Sie kampften fiir wirkliche Gottgemeinschaft auf grund wirk- 
licher Erlésung, aber freilich einer Erlésung, bei der das 
Sittliche, die Siinde, und damit das Geschichtliche, das 
Kreuz Christi, weit zuriicktrat. Wir danken es darum 
ihren Gegnern, den Antiochenern, vor allem dem gréssten 
unter ihnen, Theodor, Bischof von Mopsvestia (+ 428), dass 
sie zih festhielten an dem geschichtlichen Bilde Jesu, und 
dass sie lieber ihren an der Naturenlehre zerquilten Ver- 
stand darangaben und trotz der Behauptung vollkommener 
Hinigung der géttlichen mit der menschlichen ,Natur“ in 
Christo die Hoheit dieses Bildes gerade in der menschlich- 
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sitthchen Entwicklung fanden: kimpften jene fiir die Reli- 
gion gegen die Philosophie, so diese fiir die sittliche Fassung 
der Religion und fiir das geschichtliche Evangelium. Immer- 
hin konnten sich an diese Siitze diejenigen fiigen, die man 
im Abendland schon jetzt und spiter von richtigerer Frage- 
stellung aus iiber das Verhiltnis des Menschen zu Gott, 
wie es in Christo hergestellt ist, formulierte. Die Lehre 
konnte doch als em Ganzes iiberliefert werden. 

Dass dies Dogma vorerst ,das Christentum“ schlecht- 
hin geworden war, blieb ein Schade. Wer verstand, was 
Athanasius und Theodor mit diesem ,,Christentum“ an reli- 
gidsen Werten hatten? Hs ist eine starke Korrektur, die 
die Wirklichkeit an der Schitzung dieser Formeln vor- 
genommen hat, dass weder die Formel von Nicia noch 
die von Chalcedon schliesslich ins Taufbekenntnis gekommen 
ist, sondern dass eine lokale Formel, die gerade die wesent- 
lichen Punkte der nicéinischen Metaphysik um ihre Schiirfe 
bringt, als Nicaeno-Constantinopolitanum auf einem dunkeln 
Wege zu allgemeiner kirchlicher Wiirde gelangte und sich 
bis heute in dieser Wiirde behauptet. 


VI. 
Sittlichkeit, Disziplin und Ménchtum. 


Wir haben gesehen, wie in der alten Kirche sich der 
eine Zug des griechischen Wesens, den wir heraushoben, 
der Intellektualismus, auslebt. Es war eine Linie erkenn- 
bar von den apostolischen Vatern, die von der Hrlésung 
aus der Siinde und Schuld den Schwerpunkt wegverlegen 
auf die Offenbarung des Unbekannten, bis zu der dogmen- 
starren Staatskirche Justinians, in der tiber das Recht dies- 
seitiger und jenseitiger Existenz die Zustimmung zu der 
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vom Staate gewiinschten Lehrformel entscheidet. Nicht 
dass man spekulierte, ist zu tadeln — ein grosser Teil 
nachdenklicher Menschen wird immer Trieb und Pflicht 
empfinden, iiber das Geheimnis der Person Christi und 
Gottes- ewiges Wesen Definitionen zu versuchen und eine 
christliche Weltanschauung systematiseh zu begriinden, und 
auch das kann wohl als Mangel, aber nicht als Fehler be- 
zeichnet werden, dass man es von Fragestellungen aus und 
in Formen tat, die der Unvollkommenheit der Zeit und 
ihrer Auffassung von unserem Erkenntnisyermégen ent- 
sprachen. Aber das war der verhiingnisvolle Fehler, dass 
man die Werte verwechselte, an die Stelle der Tatsachen 
Gottes in der Geschichte menschliche Gedanken iiber 
Gottes Wesen setzte und meinte, mit der korrekten Formel 
habe man die Sache, mit der Absteckung unverriickbarer 
Grenzen fiir das menschliche Denken habe man nicht nur 
dieses selbst fiir alle Zeiten geregelt und vor Irrwegen be- 
wahrt, sondern auch das Christentum selbst im Reiche 
festgegriindet — mit einem Worte, dass man die Theologie 
und das Evangelium, die Lehre und das Leben mitein- 
ander verwechselte. 

War also das Leben nichts? So weit entfernte sich 
das Christentum nie vom urspriinglichen Sinn seiner Stif- 
tung, vom wirklichen Evangelium, dass es je vollkommen 
zu einer Philosophie, zu emem nur theoretischen Verhilt- 
nis geworden wire, aber das subjektive, sittlich-religidse 
Leben des Christen tritt wie etwas Selbstindiges, Zweites 
neben das objektive Christentum der Lehre. Die intellek- 
tualistische Fassung der Religion hat ihren Zwillingsbruder 
im Moralismus. Ist die Religion vorwiegend gefasst als 
ein Wissen um Gott, so fehlt die innerliche Beziehung auf 
den Willen des Menschen. Eine aufs Physische gehende 
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Erlésungslehre, nach der der Mensch sich rein passiv ver- 
halt und sich mit Gott gleichsam fiillen lisst, kann daneben 
herlaufen und lef daneben her. Aber der sittliche Er- 
lésungsgedanke des Christentums hat zur Voraussetzung die 
Erfahrung, dass der Mensch in seinem Innersten, in seinem 
Triebleben und Willen gehemmt, ja gebunden sei, so dass 
er eben nicht kann wie er will, die Erfahrung, die Rom. 7 
zu einem allzeit giiltigen Ausdruck gebracht ist. Tritt der 
Erlésungsgedanke zuriick zugunsten des Offenbarungs- 
gedankens (oder wird er wesentlich physisch gefasst), so 
ist das ein sicheres Kennzeichen dafiir, dass diese Grund- } 
erfahrung in ihrer Tiefe und erschiitternden Gewalt nicht (? 
gemacht ist; die Ueberzeugung, dass der Mensch doch 
kann wie er will, ist irgendwie herrschend mit der Voraus- 
setzung: wenn er die richtige Hinsicht hat — mit dem alten 
sokratischen, platonischen, epiktetischen, kurz dem all- 
gemeinen Dogma der heidnischen philosophischen Ethik: 
wisse das Gute und du kannst es auch tun. Also die 
Annahme der Freiheit unseres Willens und unserer sitt- 
lichen Naturgiite und damit der Moglichkeit, bei verniinf- 
tiger Einsicht und gehdriger Anstrengung sich auch das 
héchste Ziel der Gemeinschaft mit dem heiligen Gott zu 
erobern. Mit solcher Werkgerechtigkeit aber war zugleich 
die Kasuistik gegeben, d.h. die Sittlichkeit ist nicht mehr 
ein neues sittliches Leben, eine Wiedergeburt des Menschen 
im Willenszentrum der Persénlichkeit, darum eine Grund- 
richtung, Gesinnung und Haltung des ganzen Menschen, 
aus der die einzelnen Stiicke wie notwendige Konsequenzen 
erwachsen, sondern sie wird aufgelést in einzelne , Falle“, 
deren sittliche Wertbestimmung sich danach richtet, ob sie 
nach unserer Einsicht dem Ziele der Gottgemeinschaft mehr 
oder weniger nahebringen bzw. fernriicken. Die Gnade 
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erscheint dann in diesem Schema beschriinkt, abgesehen von 
der Schipfergnade, die dem Menschen diese herrliche 
Naturausstattung mitgegeben hat, auf das, was Gott in 
Christo einst der Menschheit getan hat, vornehmlich in 
dem Schatz der Lehre Christi, und auf die Gnade des 
Siindenerlasses in der Taufe, nach der sich der Mensch 
nun selbst zu helfen hat. Diesen ganzen Vorstellungs- 
komplex nennen wir kurz Moralismus. Alle griechischen 
Viter haben an der Freiheit des Willens nicht gezweifelt, 
die Grunderfahrung des Paulus ist fiir sie nicht dagewesen. 
Auch dieser Zug ist in geradliniger Entwicklung zu ver- 
folgen von den apostolischen Vitern und den ersten Apolo- 
geten, unter denen um 150 Justin im zehnten Kapitel der 
ersten Apologie diese Grundsiitze niederschreibt, bis zu 
dem Ménchtum, das in der Zeit der Reichskirche entsteht. 
Mit dem Einwurzeln des Christentums auf romischem Reichs- 
boden, durch die Vermiihlung des. Christentums mit dem 
eriechisch-romischen Volksgeist wichst sich auch dieser Zug 
vollends aus. 

Aber dieser Moralismus empfing von Anfang an einen 
besonderen Charakter. Nicht nur, dass die Sittlichkeit die- 
jenige Stelle nicht fand, die ihr durch das Evangelium an- 
gewiesen war, dass aus einer Frucht des gliubigen Ver- 
haltnisses zu Gott ein Mittel wurde, sich erst dies Ver- 
haltnis der Gemeinschaft zu erarbeiten oder zu verdienen, 
auch ihr Inhalt wurde ein anderer. 

Wir Jernten den urchristlichen Enthusiasmus kennen 
mit seinem weltabgewandten, der nahen Wiederkehr Christi 
zugewandten Wesen, wir kennen alle die Ausspriiche Pauli 
tiber die Ehe. Er gibt den Rat, mit Riicksicht auf das 
Ende sich unter gewissen Umstinden der Ehe zu enthalten, 
damit man nicht beschwert werde durch die Dinge dieser 
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Welt. Diese Mahnung, die Lichter brennend und die 
Lenden umgiirtet zu halten, konnte sehr leicht einseitig ge- 
fasst und dahin verstanden werden, als ob es darauf an- 
komme, sich méglichst von der Welt zu lésen, um bei der 
Ankunft des Briiutigams wachend erfunden zu werden. 
Solche einseitige Auffassung aber wurde nun durch den 
negativen Charakter der heidnischen Ethik itiberaus be- 
fordert, der wiederum mit dem heidnischen Dualismus un- 
trennbar zusammenhingt. Aus derselben Quelle, aus der 
jene physische Fassung des Erlésungsgedankens herriihrt, 
und im engsten Zusammenhang damit entsteht die Ver- 
schiebung des christlichen Lebensideals. Ist diese Welt 
widergéttlich, von unten her, ein Kerker fiir den Gottes- 
funken in uns, der von oben stammt, sich nach oben sehnt, 
dahin gehédrt, so kann es gar keine andere Ethik geben als 
die, sich aus der Verflechtung mit dieser widergéttlichen, 
die freie Seele knechtenden und einkerkernden Sinnenwelt, 
dieser grossen Liignerin, zu losen zu Gott hin. Von der 
wundervollen Antithese, die die Abschiedsreden Jesu im 
Johannesevangelium und den ersten Johannesbrief durch- 
zieht, ,in der Welt und doch nicht von der Welt“, ,in 
der Welt iiber der Welt“ wird die erste Halfte abgeschnitten 
und es bleibt nur das ,iiber der Welt“ iibrig als das 
Lebens- und Vollkommenheitsideal: Weltverneinung 
durch Entsinnlichung. 

Besonders aber wird ,,kasuistisch* Wert gelegt — und bei 
dieser Auswahl vereinigen sich christliche, alttestamentliche 
und heidnische Gedanken — auf einige bestimmte Stiicke: 
Entsagung des Fleischeslebens im grébsten Sinn, Entsagung 
des Geschlechtslebens und Entsagung im Essen und Trinken, 
also Ehelosigkeit (Virginitét) und Fasten, dazu Entsagung in 
dem, was im weiteren mit der Welt verbindet, im Higentum 
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iiberhaupt, als Kehrseite das Almosengeben, den Armen 
das Higene schenken. Die positive Seite ist das Gebet, 
die besondere briinstige Versenkung in Gott oder die ,,Kon- 
templation “. 

Wie leicht gerade auf diesem letzten Punkt das heid- 
nische Element einstrémen konnte, zeigen bereits die Ko- 
rintherbriefe. Sind héchste Gottgemeinschaft und héchste 
Weltabgezogenheit sich entsprechende Begriffe, so wird 
die erstere zu erreichen sein, sofern die Welt ganz versinkt 
und die Seele ganz untergeht in Gott. Wenn der Mensch 
das dussere Auge schliesst und nichts mehr von dieser Welt 
sieht und sein inneres Auge immer intensiver auf den un- 
nennbaren, mit keinen Priidikaten mehr zu belegenden, jen- 
seit des Denkens, ja des immer irgendwie beschrankten Seins 
liegenden Gott richtet — dann verschwindet der Mensch 
in Gott, er ist schon hier ausser dem Leibe, in ,Schauung“ 
Gott und seine Seligkeit geniessend, die Zunge bricht und 
stammelt nur noch jauchzende Tone, unverstindlich fiir 
andere, die solche visioniére Zustiinde nicht erlebt haben. 
Das ist die Hkstase, das ,Aussersichsein“, als die Spitze 
der kontemplativen Mystik (vom griechischen myein, d. h. 
die Augen schliessen), um die technischen Ausdriicke fiir 
diese Erscheinung zu gebrauchen, die jedem Bibelleser be- 
kannt ist durch das ,Zungenreden“ in den paulinischen 
Gemeinden heidenchristlichen Ursprungs. Auch Paulus 
kennt es, doch hilt er wenig davon. 

Auch das Christentum weiss yon einer Versenkung im 
Gebet, einer Selbstbesinnung auf den Quell unseres Daseins, 
eimem inneren verborgenen Zusammenschluss ,in Christo“ 
mit dem ewigen Gott. Aber diese Momente sind nicht die 
Spitzen der Weltverneinung, sondern die Sammelpunkte der 
Kraft fiir das Wirken in der Welt, in dem gottgeordneten 
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Beruf. Aber man begreift, wie leicht friihere Heiden, die 
als Erwachsene Christen wurden, ihre asketisch- -mystische 
Auffassung in die christlichen Ideale tiberleiten  konnten. 
Das ist zweifellos schon ganz im Anfang geschehen. Schon 
bei Paulus lasst sich erkennen, dass er gegen das Missver- 
stiindnis zu kimpfen hat, als ob in diesen Erscheinungen 
eime héhere Form des Christentums zutage trete. Er sieht 
in der asketischen Sittlichkeit tiberhaupt sich die Neigung 
ankiindigen, ein neues Gesetz aufzurichten: wer aber sich 
durch die Gnade Gottes nicht frei weiss von jedem Gesetz, 
der ist ein Schwacher, kein Starker im Geist. 

Aber in dem kirchlichen Handbuch, das den Titel der 
Zwolf-Apostel-Lehre fiithrt und uns einen Ueberblick ge- 
stattet iiber die Anschauung weiterer Kreige am Ende des 
1. und Anfang des 2. Jahrhunderts, hat sich die Sache be- 
reits umgekehrt, die Starken sind vielmehr diejenigen, die 
die besonderen ,,Ratschlage“ Christi, in bezug auf Ehelosig- 
keit, Fasten, Almosen, Gebet erfiillen: ,aber wenn du das 
ganze Joch Christi nicht tragen kannst, tue wenigstens, 
was du vermagst“. So kiindigt sich schon hier die Spal- 
tung der Sittlichkeit an in eime hohere, asketische fiir 
die Tugendvirtuosen und eine niedere fiir die gewohnlichen 
Christen. Geniigt aber schon die letztere, so wird die 
erstere zum Verdienst. 

Diese Spaltung trat also dadurch ein, dass sich eine 
hdhere Stufe iiber das Durchschnittsniveau der Christenheit 
erhob. Wie hoch dies doch urspriinglich war, lehren uns 
alle unsere alten Quellen: wir haben wundervolle Schilde- 
rungen des heiligen Lebens der Christen bei Aristides, 
Justin, Tertullian und ungesuchte oder gar widerwillige 
Zeugnisse genug aus dem Munde ae ae wie Plinius 
d. J., Lucian, Galen. 
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Aus Rom durch den ,,Hirten“ des Hermas um 140 er- 
fahren wir zuerst von erheblichem Riickgang des sittlichen 
Durchschnitts. Man merkt deutlich, die begeisterte Erwar- 
tung des nahen Endes erschlafft, der Ruf ,,Tut Busse, der 
Herr ist nahe“ zieht nicht mehr wie friiher, mit der Aus- 
breitung des Christentums treten auch weniger sichere Ele- 
mente bei, offenbare Schwindler tun sich unter den Pro- 
pheten auf, die héhere Weisheit blaht vielmehr auf, statt 
zu bessern. Sofort zeigen sich die Gefahren, die eine intel- 
lektualistische Fassung des Glaubens fiir die Sittlichkeit mit 
sich bringt. Die Spaltung erweitert sich also dadurch, dass 
nicht nur eine héhere Stufe sich iiber das von allen geforderte 
Mass erhebt, sondern auch das allgemeine Niveau sinkt. 
Um so yerdienstlicher, wer sich zu jener emporschwingt! 

Man beginnt sich mit dem Gedanken vertraut zu 
machen, dass man nicht zu strenge mit der Aufnahme und 
namentlich der Wiederaufnahme eines Bruders, der gefallen 
ist, sein miisse. Urspriinglich war nur einmal Vergebung 
auch der schweren Siinde, der Todsiinde, méglich, in der 
Taufe, danach sollte und konnte der Bruder kraft freien 
Willens nach Christi geoffenbartem Gesetz leben. Nun lisst 
Hermas die Méglichkeit einer zweiten Busse sehen fiir 
solche, die in Fleischessiinden geraten sind. Wenn die 
Christen nur die sich durchsetzenden Normen des Christ- 
lichen und Kirchlichen anerkennen! Ehedem musste man 
fiir den Bestand der Christenheit Sorge tragen, jetzt ist 
das Christentum gleichsam sichergestellt, verobjektiviert, das 
Reich Gottes hat Gestalt angenommen, sein Fortbestand 
wird verbiirgt durch die Bischéfe, die nicht nur die Wachter 
der Lehre, sondern auch der Zucht sind: die Schliissel- 
gewalt geht aus der Hand der Gemeinde in die des Amites 
iiber. Diese Kirche, diese Anstalt Gottes auf Erden ist 
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heilig, auch wenn ihre Glieder unheilig sind. Man kann 
ihnen etwas nachlassen. 

Gegen diesen ganzen Gedankenkreis, der die Verwelt- 
lichung der Kirche im sittlichen Sinne umfasst, wehrte sich 
noch einmal das starke individuelle Christentum . alten 
Schlages mit elementarer religidser Wucht. Die Folie aber 
fiir die Predigt des Propheten Montanus (ca. 170) und 
seiner gottbegeisterten Jiinger und Jiingerinnen gaben die 
sich mehrenden Drangsale der Mare Aurelschen Verfol- 
gung. Stand das géttliche Gericht nicht wirklich unmittel- 
bar vor der Tiir? Noch unter Septimius Severus, also am 
Anfang des 3. Jahrhunderts, ist es in Syrien vorgekommen, 
dass die Gemeinden mit ihren Bischéfen in die Wiiste aus- 
zogen und alles liessen, in der Erwartung des Endes aller 
Dinge und der Herabkunft des oberen Jerusalem. Nicht 
von wenigen, von allen ist das Héchste zu verlangen, keine 
Spaltung der Sittlichkeit, nur so ist die Gemeinde die reine 
Braut, die Christus verlangt. Aber der alte Bussruf, der 
hier im Montanismus seinen scharfen Klang wieder erténen 
liess, hatte nun jenen asketisch-mystischen Unterton ge- 
wonnen: das, was man von allen verlangte, war eben jene 
hohere Sittlichkeit, war Lésung aus den sozialen Banden, 
Lésung namentlich aus der Khe, gesteigertes Fasten, ein 
»Monchtum“ der ganzen Gemeinde. Im innersten Zu- 
sammenhang damit steht, dass diese Montanisten Front 
machten gegen die ganze Entwicklung zur katholischen 
Kirche (s. 0. 8. 45f.), Front gegen den Abschluss des Ka- 
nons — man fiihlt noch lebendige Prophetenkraft in sich, 
starkes, subjektives, das apostolische sogar tiberbietendes 
Christentum — Front namentlich gegen die Bischofe mit ihrer 
Schliisselgewalt. Die Gemeinde muss durch ihre Propheten 
selbst wachen iiber ihre Reinheit. 

v. Schubert. 3. Aufl. q7 


98 Sittlichkeit, Disziplin und Moénchtum. 


Das ist die erste Schwarmbewegung in der Kirche ge- 
wesen, zugrunde gegangen, weil sie sich einem unaufhalt- 
samen geschichtlichen Prozess entgegenwerfen wollte. In- 
dem die Kirche den Montanismus ausschied, erklirte sie, 
wie schon einmal gesagt, dass sie sich in der Welt ein- 
richten wollte, d. h. in unserem Zusammenhange: die 
héhere, die eigentliche, vollkommene Sittlichkeit ist nicht 
mehr von allen zu verlangen. An zwei Minnern, die mit- 
einander rangen, kann man die Tragweite der Entscheidung 
sehen, Tertullian und Calixt. Der erstere wollte, dass die 
Jungfrauen verschleiert zur Kirche gingen, und trat, er- 
bittert iiber den Sittenverfall, aus der Kirche, der letztere 
erdffnete auch den groben Siindern die Tore der Kirche 
und — war Bischof von Rom, einer der ersten Pipste 
und doch, wenn wir seinem ernsten Gegner Hippolyt glauben 
diirfen, von Haus aus ein entlaufener Sklave und banke- 
rotter Geldwechsler, dem man Fialschungen vorwarf. Er 
wusste dann wohl, warum er die Lehre von dem untilgbaren 
Amtscharakter aufbrachte. 

Im 3. Jahrhundert lebte sich die Kirche in zweimal 
AOjihriger Friedenszeit ein, wurde Volkskirche, ehe sie 
Staatskirche wurde. Tausende wurden in die christliche 
Gemeinschaft hineingeboren, und ihr beizutreten verlangte 
weitaus nicht mehr den Lebensernst und die Todesbereit- 
schaft der ersten Zeiten; lingst nicht nur Sicherheit des 
ewigen Heiles war es, was man in ihren Hallen suchte. 
Zumal in den Wirren der inneren Thronstreitigkeiten und 
der dusseren Kriege, bei der steigenden sozialen Not, der 
Unsicherheit des Besitzes, dem Ueberhandnehmen_pest- 
artiger Seuchen suchte und fand man hier einen festen 
Halt: hier sorgte man fiir die Armen, tréstete und léste 
die Gefangenen, pflegte die Kranken, Elend und Wohlstand 
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fiihlten sich geborgen in der Hut ihrer geschlossenen Or- 
ganisation. Und die geistige Elite zog sich je mehr und 
mehr hierhin, die ideal Gerichteten und die Gelehrten, seit- 
dem Origenes aller Gelehrsamkeit ein Heimrecht in ihren 
Mauern geschaffen hatte. Julius Africanus begann um 220 
die christliche Universalgeschichte zu begriinden. 

Kein Wunder, dass die urspriingliche Strenge der 
Sitte immer mehr nachliess. Nur ein Punkt hatte noch 
stets als unverzeihliches Verbrechen gegolten, das Wieder- 
aufnahme auch des Reuigen unméglich mache, Abfall vom 
Glauben, Listerung Gottes durch Opfer oder in irgend einer 
Form — schloss ein solcher sich doch selbst von der Ge- 
meinschaft aus! Nun aber fiel in die Friedenszeit jenes 
Jahrzehnt furchtbarster Verfolgung, die das 3. christliche 
Jahrhundert in zwei Hilften sondert, unter Decius und 
Valerian von 249—258. Je weniger man sich dessen ver- 
sehen hatte, desto erschreckender waren die Folgen. Der 
Abfall war so ungeheuer, dass auch grosse Gemeinden in 
Gefahr gerieten sich aufzulésen, wie die zu Karthago. Es 
war gar nicht méglich, daran festzuhalten, dass die momen- 
tane Schwiche, die der Scham und Reue rasch wieder 
Platz machte, fiir immer den Ausschluss aus der Gemeinde 
zur Folge haben sollte. Wer bussfertig um Aufnahme bat 
und sich den kirchlichen Zensuren unterwarf, ward doch 
wieder aufgenommen. So setzte sich’s iiberall durch als das 
innerkirchliche Resultat dieser Katastrophe. 

Damit war die letzte Schranke gefallen. Die Gemeinde 
hatte offiziell, endgiiltig und radikal auf ibr altes apostoli- 
sches Ideal verzichtet, nur ,,Reine“ und ,,Heilige* zu um- 
fassen — dafiir wurde sie die grosse Erziehungsanstalt 
des siindigen Volks, und die Bischofe walteten kiinftig ihres 
hohen Amtes nach den festen Normen kirchlicher Straf- 
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sitze im Bussinstitut, fiir das die besonderen asketischen 
Uebungen als verdienstliche und darum genugtuende Lei- 
stungen in Dienst genommen wurden. Die Hierarchie, die 
Verwalterin der Gnadenschitze des Himmels, sie war die 
heilige Kirche, obgleich sie die Weltkirche geworden war. 

Erloschen war das alte Ideal nicht. Wieder in einer 
Auseinandersetzung zwischen einem Karthager und einem 
Romer war wihrend und nach der Decianischen Verfolgung 
eine abermalige Ausscheidung erfolgt: wihrend Cyprian, der 
Karthager, zugleich die Hierarchie und die Bussdisziplin 
vollendete, stellte sich der Romer Novatian auf den alten 
Standpunkt herber Strenge. Die Reimen, die ,,Katharer“ 
nannten sich die Seinen. Aber freilich, wie wenig war von 
der urspriinglichen Hohe des Ideals iibriggeblieben, wie 
weit war man selbst gegen die Montanisten zuriickgewichen! 
Nur den letzten Schritt, die Wiederaufnahme der Tod- 
siinder, speziell der Lapsi oder Abgefallenen, tat man nicht 
mit, im iibrigen war man weder gewillt noch im stande, die 
geschichtliche Entwicklung zuriickzuschrauben. Aber auch 
so war die Kirche der Novatianer, die als Sonderkirche 
ausschied, so ehrwiirdig sie war, wie die der Montanisten 
als Anachronismus zum Absterben verurteilt. 

Als dann unter Diokletian nach dem jaihen Ende der 
zweiten grossen Friedensperiode abermals der Abfall er- 
schreckend gross war, ist es zum letzten Male zur Frage- 
stellung gekommen, ob in irgend einer Weise, wenn auch 
nur in der allerverdiinntesten, die katholische Kirche selbst 
festhalten wollte an den alten Zielen. Der donatistische 
Streit in Afrika hat noch fast ein Jahrhundert gedauert, 
da er sich verband-mit den landschaftlichen Interessen der 
Provinz. Es war also nur noch eine lokale Bewegung, die 
man ersticken konnte mit dem Hinweis auf den alten for- 
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malen Satz, dass das Allgemeine, Katholische die Wahr- 
heit sei. Und was war die Sache, die man vertrat? Wenn 
auch keine, noch so grosse Todsiinde den reuig anklopfen- 
den Laien fiir immer ausschliessen soll von der alleinselig- 
machenden Mutterkirche, sollte es so wenig auf die persén- 
liche Reinheit ankommen, dass ein abtriinnig gewordener 
Priester, wieder aufgenommen, die heiligen Sakramente giiltig 
verwalten kdénnte? Hs kann eine Pflicht sein, Wiedertaufe 
zu tiben. Abermals nannten sich die Vertreter der herberen 
Anschauung, die Freunde des Donatus, die ,,Katharer“, 
vertraten sie auch nur noch ein Minimum der alten For- 
derungen. Ihnen gegeniiber wurden die letzten Kon- 
sequenzen gezogen: im Kampf mit ihnen hat Augustin die 
Ideen von der absoluten objektiven Heiligkeit der Kirche 
und ihrer Sakramente ausgebildet, von der civitas dei, dem 
grossen ,,Gottesstaat“, der in die Welt hineingebaut ist, 
sie mit Lebenskriften zu versehen. Sie haben dann das 
Mittelalter beherrscht. Die grossen Pipste des Mittel- 
alters konnten sich auf ihn berufen. 

Und doch konnten sich auch die Ménche des Mittel- 
alters auf ihn berufen. Es gab eine Regel Augustins, 
Augustiner-Eremiten sogar. Augustin fand die so heiss 
ersehnte Ruhe des Herzens erst, als er Weib, Eigentum 
und Professur liess und das asketische Leben begann. 
Daraus kann man sehen, wie wenig man auf das Ideal der 
hoheren, asketisch-mystischen Sittlichkeit verzichtete, wenn 
man auch das Mass sittlicher Forderungen, das man an 
alle Christen stellte und zur Bedingung der Kirchen- 
gliedschaft machte, immer niedriger ansetzte — Ja, dass die 
Ausbildung jenes subjektiven Heiligkeitsideals zu einer 
besonderen Lebensform Hand in Hand ging mit der 
Vollendung des objektiven Heiligkeitsideals zur heiligen 
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Kirchenanstalt. Eben zur Zeit Constantins, in dem Mo- 
ment, da das weltférmige Christentum fiir regierungsfahig 
erklirt wurde, entsprang das — Ménchtum. Die Spaltung 
der Sittlichkeit wird damit vollkommen. 

Die mit Athanasius zur Herrschaft gelangende kirch- 
liche Theologie hat diese Entwicklung nicht gehemmt, son- 
dern geférdert: Athanasius hat selbst die ménchische 
Musterbiographie, das Leben des Vaters aller Ménche, des 
hl. Antonius, geschrieben. Denn einmal lisst die physische 
Fassung der Erlésung oder des Heilsgutes, die die Seele 
jener Theologie war, die Heilsaneignung unsicher, da sie 
den Willen nicht trifft, verweist den einzelnen Christen doch 
schliesslich auf sich und konserviert so den Moralismus; 
zweitens geht, wie schon beriihrt, diese Lehre von der 
Grundvoraussetzung aus, dass die menschliche Natur un- 
heilig ist, dass man sie los werden und sich vergotten lassen 
muss, verlangt also einen Moralismus, dessen Inhalt und 
Ziel Abtétung ist, und drittens kennt sie als Mittel, sich 
schon jetzt in den Besitz der geschehenen Erlésung zu 
setzen, nur den Gefiihlsrausch der Mystik, die auch die 
Spitze der ménchischen Askese bildet. 

So setzte die Kirche ihr altes asketisches Ideal 
gleichsam aus sich heraus als eimen besonderen Stand 
und Beruf, als eine bestiindige Weise des Lebens. Es 
war darum oberflichlich, wenn man das Ménchtum etwa 
ableiten wollte aus dem Serapiskult in Oberigypten, dessen 
angebliche Asketen iibrigens auf einem Missverstindnis be- 
ruhen. Aber allerdings waren die Menschen auf diesem 
uralten Kulturboden wohl am empfinglichsten. In dem 
Lande der Pharaonen und der Kleopatra, des Philo und 
Origenes wurden die Menschen zuerst tiberdriissig, angeekelt 
von der Welt und flohen in die Wiiste yon dem An- 
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gesicht der Menschen, das Angesicht Gottes desto sicherer 
zu schauen. 

Die erste Form des orientalischen Ménchtums ist das 
Eremiten- oder Anachoretenwesen: hier erscheint das Thema 
der negativen Ethik am folgerichtigsten durchgefiihrt. Der 
Mensch, der itibersittlich leben will wie die Engel, wird 
wie ein Tier, das sich schmutzig und scheu in den Kliiften 
der Gebirge versteckt, ja sofern vollkommene Empfindungs- 
losigkeit angestrebt wird, niedriger als das Tier. Was aus 
den Gottsuchern der igyptischen Wiiste geworden ist, wenn 
sie einmal in der Hauptstadt auftauchten, kann man aus 
der Geschichte der dogmatischen Streitigkeiten, aus der 
Tragédie der Hypatia in Alexandrien studieren. Doch ist 
das nur die eine Seite. Daneben stehen Menschen von 
erhabenen Gedanken, Menschen, die etwas fiir sich sein 
wollen in einer Zeit der Knechtschaft, die lauter sein wollen 
in einer Zeit der Liige, Menschen, deren innerer Blick frei 
und weit wird unter der grenzenlosen Einférmigkeit der 
Wildnis. Hierhin rettet sich auch die individuelle Frém- 
migkeit vor den Normen und Schablonen der Kirche und 
offenbart sich eine staunenswerte Kraft des inneren Lebens. 
Und weil hier doch auch ein unveréusserliches Stiick ge- 
sunder Religion sich geltend macht, so bleibt es nicht bei 
den urspriinglichen extremen Formen, das Leben sucht 
wieder das Leben, die Sorge fiir die eigene Seele wird wieder 
zur Seelsorge an den Briidern. Aus dem strengen anacho- 
retischen Leben wird das der klésterlichen Gemeinschaft, 
das Cédnobitenleben. In hundertfachen Variationen, von 
der edlen Form der Liebespflege, die durch Basilius den 
Grossen (370) im kappadozischen Cisarea ins ménchische 
Leben eingefiihrt wurde, und des beschaulichen Naturlebens, 
das in seiner Familie gepflegt wurde, bis zu der Verriicktheit 
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eines Simeon, des syrischen Siulenheiligen (+ 460), der die 
Entfernung von den Menschen in vertikaler Richtung fiir 
heiliger hielt, als die in horizontaler, iiberall doch mit den 
gleichen geschilderten Grundziigen, ergiesst sich das mén- 
chisch-asketische Leben iiber das Morgenland und, durch 
Hieronymus (} 420) u. a. eingefiihrt, vom Ende des 4. Jahr- 
hunderts an auch iiber das Abendland, eine grossartige, 
gerade die edelsten Geister fortreissende Bewegung, die uns 
an den Enthusiasmus der apostolischen Zeiten wohl er- 
innern darf. 

War es nicht ein lauter Protest gegen die Weltkirche? 
Hiess es nicht, dass man sie mit ihren Priestern entbehren 
kénne? War es nicht eine Anklage gegen sie — hiess es 
nicht, dass jene die Sicherheit des Heils nicht zu geben 
vermége trotz des Anspruchs, allem das Heil spenden zu 
kénnen, und dass man es sicherer sich selbst kraft des 
freien Willens, den die grossen Theologen und die Kirche 
ja lehrten, erarbeiten konnte? War es nicht eine Gefahr 
fiir sie, eine Auflosung aller Organisation und Ordnung? 
Alles das ist richtig, und dennoch hat die Kirche das 
Monchtum nicht verurteilt, sie ertrug den Widerspruch, 
weil sie selbst jene asketische Heiligkeit als das Héchste 
gepriesen, je mehr sie sich selbst in die Welt verstrickte, 
und weil sie im Ménchtum ihre Ergiinzung sah, durch die 
fiir sie selbst der Weg gleichsam frei wurde in die Welt 
hinein. Dadurch, dass wenige von sich alles verlangten, 
wurde es méglich, dass man yon allen wenig verlangte, oder 
anders ausgedriickt, dadurch, dass man dem Bediirfnis 
tieferer Geister nach individueller Frémmigkeit, nach 
eigenem Ringen um Gott, einen bestimmten Raum gab, 
konnte man die Gesamtheit um so eher uniformieren. Und 
das Ménchtum? Es war ja eine grosse Selbsttiuschung, 
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wenn man meinte, dass man sich das Heil sicher erarbeiten 
kénne. Abspannung, Verzweiflung blieb im Rest nach der 
Herrlichkeit des einsamen Gottschauens. So musste denn 
das Ménchtum doch schliesslich auch wieder den Anschluss 
an die Heilsanstalt suchen. Beides miteinander zu_ver- 
binden, die Weltherrschaft der Kirche und die Weltflucht 
des Ménchtums, das ist die grosse Aufgabe der Zukunft 
fiir einen vollendeten Katholizismus. Auf diesen beiden 
Stiitzen ruht sein Bau. Aber, so stark auch die Ansitze 
dazu schon in der alten Kirche sind, erst das Mittelalter 
hat diesen Bau in klassischer Schénheit vollendet. 
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Es ist noch eine dritte Linie zu verfolgen, die sich 
durch die Entwicklung der alten katholischen Kirche von 
ihren ersten Urspriingen zur Zeit der apostolischen Vater 
an verfolgen lasst. In den vorhergehenden Linien, im 
Intellektualismus und Moralismus, sahen wir, wie diejenigen 
Grundrichtungen sich geltend machten, die wir auf der 
vorchristlichen Stufe besonders bei den Philosophen kon- 
statierten. In der Tat ist die direkte Einwirkung der Stoa 
sowohl bei den Logostheologen wie beim Pelagianismus zu 
bemerken. Aber in beiden Reihen sahen wir dann, wie 
dieser Rationalismus fortwihrend korrigiert und ergiinzt 
wurde durch einen starken Zug frommer Empfindung, der 
in Christo vielmehr den Fiihrer zu wahrer Gottgemeinschaft 
suchte — wozu eben mehr gehdért als Mitteilung von Erkennt- 
nissen itiber Gott und Ermahnung zum sittlichen Wandel. 

Immer hingt die Fassung dessen, was die Menschen als 
ihr Heil und ihre Seligkeit in der Zukunft erhoffen, von 
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dem ab, was sie als ihr Unheil und ihre Unseligkeit in der 
Gegenwart empfinden. Wir erinnern uns, dass schon bei 
den heidnischen Griechen das heitere Gefiihl, mit der 
schénen Sinnlichkeit umkleidet und mit der Natur ganz 
verschlungen zu sein, umgeschlagen war in das Gefiihl der 
Belastung mit der Sinnlichkeit, mit Unreinheit und Krank- 
heit, Elend und Schwiche. Aus dem Grauen vor dem 
Tode erhob sich der Schrei der Seele nach ewigem gott- 
lichen Leben in einem besseren Jenseits. Das war, was 
Jesus, der selbst im Hades Gewesene, der leibhaftig wieder 
daraus Erstandene, mit untriiglicher Sicherheit verbiirgte, 
Auferstehung sogar, wie es jetzt hiess, ,des Fleisches‘. 
Nicht nur um einen Hauptanstoss zu beseitigen, haben die 
altesten christlichen Schriftsteller fast ausnahmslos iiber die 
Auferstehung Biicher geschrieben, man kam damit auch 
dem lebhaftesten Interesse der Heiden entgegen, und man 
hat sie philosophisch bewiesen, ohne den Namen Jesu zu 
nennen. Die gréssere Torheit war den Heiden das Kreuz, 
und auch den christlichen Philosophen trat es zuriick, ob- 
gleich es zum Symbol des Christentums wurde, hinter die 
Fleischwerdung und die Auferstehung, die Verséhnung also 
hinter Lebensmitteilung und Todesiiberwindung, weil nicht 
die sittliche, sondern die physische Schwiiche das Grund- 
tibel war. Von dem syrischen Griechen Ignatius zur Zeit 
der apostolischen Viiter im 2. Jahrhundert bis zu Atha- 
nasius und den Neu-Alexandrinern im 4. und 5. liess 
sich eine Linie in der Lehrentwicklung aufweisen, in der 
als die vorziiglichste Bedeutung des Erlésungswerkes das 
festgestellt wird, dass Gott in Christo der Menschen- 
natur Gottesnatur eingestiftet und Christus in seinem Leben 
bis zur Erhéhung das Fleisch, das ihn umkleidete, voll- 
kommen -vergottet hat. So hat der Erléser das Menschen- 
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geschlecht fiir die Gottgemeinschaft im ewigen Leben 
fahig gemacht. 

Was aber half das dem einzelnen Christen? Wie 
konnte er dessen gewiss und froh werden, dass er, gerade 
er dieses Jenseitsgutes teilhaftig wiirde? Hielt er seinen 
Verstand noch so gehersam gefangen unter das, was die 
Lehrer der Kirche ihm von der Kanzel iiber die géttlichen 
Geheimnisse der vollzogenen Erlésung verkiindeten, daneben 
sass der Zweifel im Herzen, ob die Hoffnung auch ihm 
gehore, da ihn die Gegenwart eben nicht erléste und er in 
Not und Tod sass wie zuvor. Und das Herz wollte auch 
nicht nur Zukunft, es wollte Gegenwart; nicht nur Hoff- 
nung, sondern Genuss, wenn auch nur einen Vorschmack 
des géttlichen Lebens in Unverginglichkeit, aber greifbar 
und persénlich. Hohen Geistern wie dem Origenes mochte 
_ es gegeben sein, auf dem Wege denkender Erhebung zu 
den letzten Griinden vorzudringen und in mystischer Ek- 
stase die Erdenschwere tief unter sich zu lassen. Andere, 
die Menge der Glaubigen, die in die Kirche strémten, ver- 
langten, dass das ewige Leben von aussen hereinragte in 
ihre Armut, dass es sie ergriffe und erfiillte, wenn sie 
sich nur ergreifen und fiillen liessen. Durch das geistige 
Mittel des Worts, das nur die Seele trifft, klare Vor- 
stellungen und sittliche Krifte weckt, liess sich das nicht 
erzielen, physische Erlésung verlangt nach einem dinglichen 
Gnadenmittel, das in geheimnisvoller Handlung Krifte in 
unsere Natur iiberleitet und nur erlebt und empfunden, 
aber nicht gedacht und errungen werden kann. 

Nun aber hatte die christliche Gemeinde unter Be- 
rufung auf bestimmte Stiftungsworte Jesu von den Ur- 
sprungszeiten an jedenfalls zwei heilige Handlungen 
mitgefiihrt, in denen ihre Gemeinschaft mit Christus und 
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untereinander neben der Erbauung durchs Wort zu einem 
besonders innigen und zugleich geheimnisvoll vieldeutigen 
Ausdruck kam: die Taufe als die Feier des Eintritts, das 
Abendmahl als die Feier des fortdauernden Verhaltnisses. 
Sicher, dass Gott in diesen beiden Akten, die so das ganze 
Leben des Gliubigen, seinen Anfang und seinen Fortgang, 
bezeichneten, an dem einzelnen etwas tat: er stiftete den 
einzelnen ein in Christi Gemeinschaft und sprach ihm sein 
Werk und dessen Frucht persénlich, sichtbar, spiirbar zu! 

Das ,,Abendmahl“ war hervorgegangen aus der tig- 
lichen gemeinsamen Hauptmahlzeit Jesu und seiner Jiinger. 
Kein israelitischer Hausvater less die Gaben, die er von 
Gott empfing, ungesegnet, ohne Dank. Fiir das Haupt 
dieses Kreises wurde jedes Mahl zu Hiner Danksagung 
und dadurch auch fiir den Kreis zur Feier. Wie viel ,,Tisch- 
reden“ gingen vom Herrn um! wie inhaltsschwer, voll von 
Geist und Liebe, Riick- und Vorschau, Zagen hier und 
Mahnwort dort wird die letzte Stunde der Gemeinschaft in 
der Zeit, da die Mahlzeiten der Juden schon ohnedies er- 
fillt waren von Symbolik, gewesen sein! Vom Gebot und 
Vorbild der dienenden Liebe, vom Geist der Hoffnung und 
des Trostes, von der bleibenden Gemeinschaft unter dem 
Bilde des Weinstocks und seiner Reben lisst die johanneische 
Tradition den Herrn reden und symbolisch handeln; die 
synoptische und paulinische bringt uns die Kunde von ge- 
heimnisvoll tiefsinnigen Worten, unter denen er die haus- 
viiterliche Spende des Kelches voll der Frucht eben des 
Weinstocks, dazu das gebrochene und ausgeteilte Brot. be- 
gleitet habe, die einfachen Elemente tiglicher Nahrung 
verkniipfend mit den hédchsten Gedanken tiber Tod und 
Wiedersehen, iiber Trennung und Hinigung, die durch diese 
Stunden zogen. Als sich die zersprengte Schar der Jiinger 
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wieder in Jerusalem gesammelt, liess man den geschiedenen 
und doch im Geiste mit ihnen vereinten Herrn weiter den 
Hausyater sein, Brot und Wein spenden, so wie er es zum 
Abschied getan. Danksagung, ,,Eucharistie* wurde ihnen 
nun auch forthin und nun erst recht das gemeinsame Mahl. 

Mit dem Wachstum der Zahl léste sich von der tig- 
lichen Mahlzeit zuerst die Feier besonderer gemeinsamer 
Mahlzeiten ab, zur Abbildung jenes letzten Mahles, mit | 
der Wiederholung der feierlichen Worte Jesu iiber Brot 
und Wein: so wurde eine Form des Gottesdienstes, Kultus, 
Kultmahlzeit daraus, an besonderen Tagen, vornehmlich am 
Auferstehungstag, der vor anderen zum ,,Herrentag“ wurde. 
In Pauli Korintherbriefen, aber auch noch in der Zwolf- 
Apostel-Lehre um 100, sehen wir es so. Wiederum die 
Vergrésserung der Gemeinde, dazu Missbriauche, wie sie 
schon Paulus uns zeigt und die dussere Verwandtschaft mit 
den Opfermahlzeiten bei friiheren Heiden nahelegte, liessen 
die wirkliche, sattigende Mahlzeit auslésen und als Liebes- 
mahl, Agape, fortleben, den nun schon rituell, liturgisch fest- 
gelegten Gipfel der Handlung aber, die symbolische Spende 
der Elemente unter Jesu Weiheworten, zum fiir sich be- 
stehenden, eigentlichen Kultusakt werden. Nichts hinderte 
nun den unmittelbaren Anschluss an die Versammlung zur 
Worterbauung; durch Umrahmung und Einfiigung von ge- 
sprochenen oder gesungenen Gebeten konnte ein _geglie- 
dertes Ganze daraus werden. Der sonntigliche Haupt- 
gottesdienst, wie er noch heute auch bei uns besteht, war 
in seinen wesentlichen Stiicken fertig. 

Nun halte man zusammen: hier haben wir als den 
Hohepunkt des christlichen Gottesdienstes eine heilige 
Handlung, in der unter dem Bilde sichtbarer, schmeckbarer, 
physischer Elemente, unter Essen und Trinken die von Gott 
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in Christo geschenkte Gabe dem einzelnen persénlich zu 
eigen gegeben wird, dort fanden wir ein frommes Bediirfnis, 
die Gottesgabe in Christo vorziiglich als Verbiirgung des 
ewigen Lebens zu fassen und sich die zukiinftige Teilnahme 
an der géttlichen Natur schon hier persénlich, greifbar zu- 
sprechen zu lassen — wer kénnte sich dariiber wundern, 
dass bereits bei dem ersten Griechen, der diese fromme 
Gesamtauffassung vom Heil zeigt, Ignatius von Antiochien 
(ca. 110), das Abendmahl als das ,,Heilmittel der Unver- 
giinglichkeit“ gepriesen wird, und dass alle seine Geistes- 
nachfolger im Abendmahl das Mysterium der pers6n- 
lichen Vergottung sahen, dessen ihre mystische Lehre von 
der generellen Vergottung der Menschen durch Christi 
Fleischwerdung als Ergiinzung bedurfte. Beides stiitzt sich, 
steigert sich fortwihrend. Mochte auch im urspriinglichen 
Sinne gerade die tiefste sittliche Auffassung von Christi 
Lebens- und Todesopfer, die freie Hingabe zur Erlésung 
von der Siindenmacht und die Liebesverbindung mit ihm und 
untereinander, vorwalten; die physisch-hyperphysische Rich- 
tung der auf heidnischem Boden erwachsenen Frémmigkeit, 
die sich dort in der Lehre auswirkt, musste mit innerer 
Notwendigkeit das physisch-realistische vor das  sittlich- 
geistige Moment im Abendmahl driingen und es damit aus 
dem Bereich klarer Gedanken und Antriebe in das Dimmer- 
licht mystischer Gefiihle ziehen. 

Im D&ammerlicht aber vermag man Konturen nicht 
mehr zu unterscheiden. Neben den vielen christlichen Vor- 
stellungen, die nebeneinanderher- und durcheinanderlaufen, 
fhessen immer mehr heidnische heriiber. Das Voran- 
cegangene lehrt, wie falsch es wire, wollte man Entstehung 
und grundlegende Entwicklung des christlichen Kultus 
durch direkte Uebernahme aus dem heidnischen Mysterien- 
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wesen erkliren. Aber ebenso sicher ist, dass die Bedeu- 
tung, die der Gottesdienst und speziell das Abendmahl 
oder die Eucharistie jetzt gewonnen hat, ihre Ueberfiihrung 
aus der sittlich-geistigen in die sinnlich-physische Sphire, 
erwachsen ist auf dem Boden derselben vor- und neben- 
christhchen Stimmung, die den Mysterien das Leben gab 
und noch immer die Gemiiter beherrschte. Und es ist 
zweitens sicher, dass, nachdem einmal der christliche Gottes- 
dienst diese Stufe erreicht hatte, und die Aehnlichkeit mit 
den heidnischen Formen ins Bewusstsein trat, die Parallele 
nun auch vyollends wirksam und der christliche Gedanke 
immer mehr gefilscht wurde. Man wollte dasselbe, man 
wollte mehr finden und finden lassen, als man dort gehabt 
— in einer Zeit, da die Masse anfing, in die Kirche ihre 
roheren Triebe ohne Bruch mit dem _ bisherigen Leben 
hineinzutragen, und die Kirche der Neigung nachgab, volks- 
tiimlich zu werden. Die an Raum und Zeit nicht gebundene 
Anbetung im Geist und in der Wahrheit, von der Jesus 
bei Johannes, der verniinftige Gottesdienst und die sittliche 
Auferbauung der Gemeinde zu Gottes Tempel, von der 
Paulus redet, wandelt sich zu einer reichgegliederten, sich 
wirkungsyoll steigernden Summe von festgeformten kulti- 
schen Handlungen, die man an bestimmten Zeiten und 
Orten vornimmt oder an sich vornehmen lisst. Diese 
Kultusfrémmigkeit ist eine an sich schon wertvolle 
Form der Gottesverehrung. 

Das Christwerden, eigentlich die innerliche Hin- 
wendung der Seele zu Gott, tritt unter den Ausserlichen 
Gesichtspunkt einer Einweihung ins Christusmysterium; das 
Christsein, eigentlich das stete Gerichtetsein des inwen- 
digen Menschen auf Gott, scheint in der regelmassigen 
Teilnahme am Christusmysterium zu bestehen. Der ganze 
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Ablauf der kultischen Akte stellte sich unter Teilnahme 
der Gemeinde besonders in der heiligsten Zeit des Jahres, 
zu Ostern, dar: von der Taufvorbereitung in 40 tigiger 
Fastenzeit an durch die feierliche Nachtstunde der Taufe zur 
Aufnahme in die Gemeinschaft der Eingeweihten, zur ersten 
Teilnahme am Opfer. Die grosse Woche ist der Hohe- 
punkt des Jahres auch um deswillen. 

Sicher ging der Neuling, der diesen Gang machte, 
durch eine Fiille tiefer sittlicher Anregungen, wie sie kein 
heidnischer Kult in dieser Fiille bot, er wurde vor Ge- 
wissensfragen gestellt, vor das Gesetz Gottes und den Ernst 
der sittlichen Entscheidung, die im Bekenntnis zum Christen- 
tum lag; von Siinde und Siindenvergebung nahmen auch 
die beriihmten Katechesen Cyrills von Jerusalem ihren 
Ausgang, und als der eine grosse Reinigungsakt der Busse 
galt fort und fort die Taufe. Aber immer stirker wird die 
Form, der Ritus dabei betont, schon bei der Einfiihrung 
ins Bekenntnis, dessen heiliger Wortlaut unter kiinstlicher 
Feierlichkeit mitgeteilt und aufgesagt wird, noch mehr bei 
der seelsorgerlichen Bearbeitung des Tauflings, der fort- 
wiihrenden Zeremonien unterworfen wird, Gebetsexerzitien 
und Priifungen oder Skrutinien, mit dem Zweck, zu er- 
forschen, nicht ob das sittliche Bewusstsein reif, sondern 
wie weit die Herrschaft des Teufels gebrochen sei, dem in 
der Stunde der Taufe abzusagen ist. Indem die liturgische 
Form, das Zeichen, die heilige rituelle Handlung als das 
Wesentliche erscheint, gerait die Reinigung in Gefahr, den 
sitthichen Charakter vollkommen einzubiissen und mit der 
heidnischen ,Kathartik“ auf eime Stufe zu riicken, bei der 
das blosse Mitmachen der Handlung und die dussere Be- 
riihrung mit den Symbolen bereits entsiihnt, d. h. die Be- 
fleckung der diimonischen Michte wie einen Krankheitsstoff 
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auf physischem Wege entfernt, gleichsam medizinisch. Auch 
der christliche Myste stand gebeugten Nackens und _ ver- 
hiillten Auges ohne Kleid und Schuh auf dem Ziegenfell 
bei der Zeremonie des Exorzismus. 

Wer das ,,Siegel* der , Vollendung* empfangen hatte, 
trat im die Reihe der fideles, der ,,Gliubigen“: er durfte 
das Vaterunser mitsprechen, das gleichfalls zu den heiligen 
Stiicken des engeren Kreises gehért, er durfte die Schauer 
des mysterium mysteriorum, in dem der Gottesdienst gipfelte, 
iiber sich ergehen lassen, das Gottliche nicht nur schauen, 
wie in der ,Epoptie*, der Schauung der heidnischen My- 
sterien, sondern essen und trinken. Auch die Predigt hatte 
ja Geheimnisse Gottes zu verkiinden, die Lehre von Mensch- 
_werdung und Trinitét, aber sie ist doch nur Vorhof fiir 
alle ,Christen“, auch die nichtgetauften; nur andeuten 
darf sie die eigentlichen Geheimnisse — ,die Kingeweihten 
wissen’s!* — und verhiillt vor den Augen der profanen 
Menge ist wiihrenddessen der heilige Altarraum mit den 
heiligen Geriten. Wohl werden auch in der Eucharistie 
wieder geistige Giiter verkiindet, die lapidaren Worte der 
Hinsetzung ertdnen fort und fort — aber tiberwaltigend ist 
doch durchaus, was hier den Sinnen geboten wird im - 
heiligen Drama, da sich unter dem Weihewort die Gabe 
der Natur mit himmlischen Kriften verbindet, ja sich 
eleichsam Christi Inkarnation in den Elementen wiederholt 
(Gregor von Nyssa). Die Anschauung, dass der mystische 
Leib Christi der am Kreuze geopferte sei, die Beziehung 
also auf Christi Opfertod in diesem Sinn wird durch die 
Rezitation der Einsetzungsworte wohl festgehalten — aber 
eben im Zusammenhang damit werden diese Worte selbst 
unter den Einfluss jener Stimmung gebracht: aus den 
Worten der tréstenden Liebe und der innigsten Gemein- 
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schaft wird wenigstens im Westen das magisch wirkende 
Weihewort. Was sich da auf dem Altar vollzieht, den 
Gliubigen zur Anbetung vorgestellt, zum Genusse dar- 
gereicht wird, umfasst Geburt und Tod Christi, das ganze 
Erlésungswerk, den Himmel auf Erden. Eine Fiille rein 
magischer Vorstellungen und Briiuche stro6mt von dem so 
gefassten Sakrament in die Gemeinde und entbindet den 
zuriickgedimmten Zauberwahn aufs neue — schon zur Zeit 
Cyprians. Warum soll nicht der Mund der Kinder, warum 
nicht selbst der Toten das wunderwirkende Element auf- 
nehmen! Reine Passivitit ist ja hier das Geforderte. Das 
ist auch im Osten, wo sich der griechische Geist von An- 
fang an ganz unter den Sinnenreiz des Mysteriums stellte, 
die Stimmung geblieben: nur sich himeinziehen lassen in 
die ewige Welt, die sich hier schon auf Erden vor uns auf- 
tut, Genuss der Sakramentsgnade! 

Aber noch von einer anderen Seite war eine Fialschung 
des christlichen Gedankens méglich und konnte die Parallel- 
entwicklung mit dem heidnischen Kultus, in die man ein- 
gemiindet war, verderblich wirken, vornehmlich im Westen, 
wo der Geist der Menschen aktiver und darum der Mora- 
lismus zu Hause war. Wohl verbanden sich nun wieder 
sittliche Gedanken mit dem Abendmahl, aber da die innere 
Beziehung und Eimheit verloren war, an verkehrter Stelle. 
Untrennbar verkniipft mit heidnischer Gottesverehrung war 
das Opfer, dargebracht, um den Gott gnidig zu stimmen 
oder ihn fiir vergangene Schuld zu verséhnen. Mit dem 
aufgefangenen Blute des geschlachteten Stieres erlangte der 
Myste der grossen Gottin Kybele Reinigung und_,, Wieder- 
geburt“. Und war nicht das Alte Testament, der von der 
christlichen Kirche iibernommene untriigliche Kanon der 
Juden, voll von Opfern aller Art, Sithnopfern und Speise- 
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optern und wie sie alle hiessen? Brachte nicht auch die 
christhche Gemeinde oder dies und jenes ihrer Glieder 
neben ihren Gebeten die Naturgaben, die Friichte des 
Feldes und des Gartens, als Spende fiir die Armen, als 
Spende namentlich fiir den Tisch der Eucharistie? Auch 
diese Darbringung (offertorium = Opfer) war gottwohlgefillig, 
eine verdienstliche Leistung, ein besonderer Gottesdienst, 
meinte schon Tertullian. Der beleidigte Gott, der ver- 
geltende Richter, bedarf der Genugtuung, der hostia pla- 
catoria, des Versohnungsopfers. So schiebt sich das mensch- 
liche Verdienst vor die Handlung, die die freieste Gottes- 
gnade abbilden sollte. 

Aber der eigentliche Sinn des Abendmahls wird noch 
mehr verzerrt, wenn wir diesen Gedanken, wie schon Ter- 
tullian tat, zusammenziehen mit dem magischen Sakraments- 
gedanken, den wir vorfiihrten. Dienen die zum Altar ge- 
brachten Naturgaben nachher zur Erinnerung an Christi 
Opfer auf Golgatha, ja werden sie durchs Weihewort ge- 
radezu zu Tragern himmlischer Christusnatur, zieht man 
dann mit dem Werke seines Opfers nicht gleichsam das 
Opfer Christi, die Frucht seines Werkes, ihn selbst herbei? 
Zwingt der Spender durch solches verdienstliche Handeln 
nicht Gott gleichsam, ihm dies Opfer speziell zuzuwenden 
oder denen, zu deren Gunsten er es darbringt, fiir die er 
beim Opfer seiner Gaben Fiirbitte leistet, zumal den Ver- 
storbenen, die sich nicht mehr selbst helfen kénnen? So 
tritt Gottes Gabe schliesslich in den Dienst des Menschen, 
der ihm ein ,gutes Werk“ tut, statt dass der Mensch gute 
Werke tut, weil er Gottes Gabe empfing. 

Das ist die Messe, und doch noch nicht ganz. In 
dem gleichen Masse, in dem die Christenheit sich innerlich 
hellenisierte, erhielt sie ja Ausserlich das Gewand der bischéf- 
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lichen Verfassung, wie wir sahen. Beides hingt auch hier 
aufs engste miteinander zusammen, die Motive spielen 
heriiber und hiniiber. Die Mysterienentwicklung des christ- 
lichen Kultus macht den Kultusbeamten zum Mystagogen; 
die Hinfiihrung des Opferbegriffs in die wichtigste christ- 
liche Kultushandlung zieht den unldslich damit verbundenen 
Priesterbegriff nach sich. Jenes wie dieses hebt die 
Stellung des Bischofs von neuem iiber alle Glieder der 
Gemeinde. Aber auch umgekehrt: dass die apostolische 
Amtsnachfolge der Bischéfe feststand, beforderte jene 
Steigerung ihrer Wiirde im Kultus, die sie zwischen Gott 
und die Gemeinde mitten inne stellte. Sie sind die Mittler 
des Heils, die die Krafte der Vergottung im Sakrament 
durch ihr Wort auf die Erde leiten und das blutige Opfer 
Christi auf Golgatha in unblutiger Weise vor Gott zum 
Besten der Menschen wiederholen, Gottes Gabe an die 
Menschen und der Menschen Gabe vor Gott bringen. 
Wir haben die Zeit vor und nach Constantin nicht genau 
auseinandergehalten; es ist ein fortlaufender Prozess, dessen 
Tempo sich nur nach dem ausseren Siege des Christentums 
sehr beschleunigt. Unter dem Einfluss der Massenchristia- 
nisierung, unter der Férderung der Kaiser, die auch ihrer 
Kirche ein Prunkgewand umhiingen wollten, unter dem 
Vorwalten des griéchischen Geistes auch in der Theologie, 
die trotz allem in den Bahnen Cyrills von Alexandrien 
liuft und der Vergottungslehre allgemeinen Eingang ver- 
schafft, wird der Kultus immer sinnlicher, reicher und 
magischer. Jetzt legt sich vor den Festkreis, der yon Fast- 
nacht bis Pfingsten reicht und den triumphierenden Ausgang 
des Lebens Christi kultisch begleitet, der Weihnachtskreis, 
der vom wunderbaren Anfang handelt, mit Advent vorher 
und Epiphanie nachher. Es war Roms Datierung, wenn 
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das Geburtsfest nun am 25. Dezember gefeiert wurde. Das 
Kirchenjahr entsteht, aber auch die andere Hilfte des 
Jahres war mit nichten festlos. Neben den Christuskreis 
tritt em Marienkreis, dessen Entfaltung die Rolle der In- 
karnation im christologischen Dogma besonders zugute kam; 
neben der Maria stehen die Apostel und Heiligen, Mirtyrer 
und Asketen. In ihrem Dienst lebt der alte Heroenkult 
wieder auf, wie der Totenkult in der Reliquienverehrung 
seine Fortsetzung erlangt. Hier findet das Volk seinen 
Schutz gegen die steten Anliufe der Daimonen, mit denen 
seine Phantasie die Luft bevélkert, hier auch die ausge- 
lassene Festfreude, die es von friiher gewohnt war. Dabei 
ist kem Unterschied zwischen Ost und West. Wenn selbst 
ein Augustin die massivsten Mirakel nicht bezweifelt, wenn 
ein Ambrosius die Auffindung von Reliquien missbraucht zu 
seinen héchsten kirchlichen Zwecken, wen will es Wunder 
nehmen, dass ein Poet wie Paulinus von Nola mehr vom 
Glauben an seinen lieben Schutzheiligen Felix zu leben 
scheint, als vom Glauben an den erhabenen Erléser? 

Greifbar nahe muss das Ewige sein. Alles steht im 
Kultus mit dem Geistigsten und Letzten in Verbindung und 
ist doch mit allen Sinnen fassbar; alles ist Sakrament, 
heiliges Geheimnis und doch offenbar, Symbol und doch 
realer Kriifte voll. Wie viel es Sakramente gab — man kann 
es heute nicht sagen und wusste es damals selbst nicht, 
auch das Kreuz war Sakrament und das heilige Salz und 
das heilige Salbdl. 

Selig zu preisen, wer gewiirdigt war, diesen Strom gott- 
licher Krifte durch seine Hinde leiten zu diirfen, der 
Trager des Amts der Gnade, selig aber auch schon, wer 
sein Leben als Laie hineintauchte in diesen Strom, in die 
Fiille der frommen Uebungen! Wie Hannah konnte man 
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seine ganze Zeit im Tempel zubringen und meinen, dann 
Gott am nichsten zu sein. Die Frémmigkeit ist zur kulti- 
schen Devotion geworden. 


VILL. F 
Das veriinderte Weltbild. Byzanz und das 
Abendland. 


Wenn wir die Geschichte einteilen in die grossen Ab- 
schnitte Alte, Mittlere, Neue, Neueste Geschichte, so ist 
fiir diese Einteilung massgebend das Auftreten neuer Krifte, 
die das Leben der Menschen 4usserlich und innerlich um- 
gestalten. Der Trennungsstrich wird da zu machen sein, 
wo die neuen Krifte, den Widerstand besiegend, das Ge- 
samtbild so wirksam veriindern, dass ohne ihre genaue Be- 
trachtung dasselbe unverstindlich bliebe. Kein Abschnitt 
scheint da so sicher zu sein, wie der zwischen der alten Welt 
und dem Mittelalter. Die Fauste der Germanen scheinen 
in den Baum der Geschichte ihre Zeichen so deutlich ein- 
gegraben zu haben, dass ein Zweifel nicht aufkommen kann, 
es ist nachher ein anderes als vorher. Nicht nur in 
matterem Sinne, von anderen Anschauungen, neuen geistigen 
Kriften ist zu reden, sondern von einem anderen Welt- 
bild vor dem Germanensturm und nach der sog. Volker- 
wanderung, dazwischen die Tragédie des Unterganges einer 
ganzen Welt liegt. Dort die Antike mit ihrem Glanze 
héchstgesteigerter Kultur, der tausendjihrigen ruhmvollen 
Bildung, das rémische Reich, gelagert um das Mittelmeer- 
becken, zusammentassend die Volker, die sich seinem Kin- 
flusse ergaben, in sich schliessend die uralte fgyptische 
und orientalische, die alte griechische und die jiingere 
romische, die neue gallische, afrikanische und spanische 
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Bildung, aber das alles iiberfeinert, bildungssatt, briichig, 
vielfach greisenhaft! Und hier die rohe Kraft - neuer 
jugendtrischer Volker, die gesunde Barbarei unserer Alt- 
vordern — auf anderem Schauplatz: der Schwerpunkt ver- 
legt diesseits der Alpen an Seine und Rhein; Rom, das 
Zentrum der Welt, nun an die Peripherie geriickt! Sind 
das nicht so markante Einschnitte, wie sie selbst zwischen ~ 
Mittelalter und Neuzeit nicht zu finden sind? Hier bleibt 
der Boden der Geschichte doch der gleiche. Wie heute 
noch handelt es sich schon um das Jahr 1000 um die 
Geschichte Deutschlands, Englands, Frankreichs, Italiens. 
Eine geradlinige Entwicklung von Chlodwig und Karl dem 
Grossen an, kein solcher furchtbarer Bruch mehr! 

Und doch liegt die Sache durchaus nicht so einfach, 
wie es scheint. Man spart Namen und Ansatz der Neu- 
zeit fiir eine spitere, uns auch innerlich viel n&herstehende ~ 
Zeit auf und gibt den vorhergehenden Jahrhunderten, von 
der Entstehung jenes neuen Weltbildes an, vielmehr den 
Namen eines Mittelalters. Man deutet damit an, dass 
diese ganze Periode unter gewissen Gesichtspunkten sich 
allerdings ziehen lasst zur Neuzeit, unter anderen aber noch 
zum Altertum. Hs ist auch fiir die Weltgeschichte, die 
Literatur- und Kunstgeschichte lehrreich, dem nachzudenken, 
wiefern und wieweit das ganze Mittelalter noch unmittelbare 
Fortsetzung, Ausliufer der Antike ist. Es ist fiir die 
kirchengeschichtliche Betrachtung geradezu notwendig, das 
gu tun. Denn bei allem bandefiillenden Reichtum des ge- 
schichtlichen Lebens im Mittelalter, das kirchliche Leben 
lasst sich doch auf wenige Formeln und Grundziige zuriick- 
fiihren, und eben diese stehen in unmittelbarem und un- 
zerreissbarem Zusammenhang mit dem kirchlichen Leben der 
alten Christenheit. Verfassung und Kultus, frommes Leben 
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und theologische Wissenschaft sind anders als im Altertum, 
aber es sind doch nur Variationen oder Entfaltungen der- 
selben Grundformen. Sie alle sind beherrscht durch ein 
System, ein Prinzip und die den Bruch itberdauernde 
Herrschaft dieses einen geschichtlichen Prinzips verbindet 
die beiden getrennten Stiicke viel mehr als die verschie- 
denen Ausgestaltungen desselben im einzelnen sie trennen 
kénnen. Dies Prinzip heisst: die katholische Kirche, wie 
wir sie entstehen sahen, die Hierarchie in ihrer Verbindung 
mit dem Ménchtum. 

Wie der Gedanke des heiligen rémischen Reichs 
hiniiberwandert in das Mittelalter, so und noch viel un- 
gebrochener wandert der Gedanke der katholischen Welt- 
kirche hiniiber und yerbindet die Zeiten. Imperium und 
Sacerdotium, Kaisertum und Priestermacht, auf diese beiden 
Stichworte kann man die Geschichte der alten Welt seit 
Constantin zuriickfiihren. Imperium und Sacerdotium sind 
auch die Stichworte fiir das Mittelalter. Man kann darum 
fragen, ob es sich nicht empfehlen wiirde, die ganze Zeit 
der ungeteilten Herrschaft der katholischen Kirche zu einem 
einzigen Abschnitt zusammenzuziehen und dem gegeniiber- 
zustellen die Zeit, da die eine Form des kirchlichen Lebens 
in Stiicke brach und fortan, nach den Katastrophen der 
Reformation und der Religionskriege, die Menschheit Gott 
getrennt im Glauben anbetete oder — auch nicht mehr 
anbetete, je nachdem die miindig gewordene wollte. 

Die Scheidung in eine griechisch-katholische und eine 
abendlindisch-rémisch-katholische Kirche kénnte man dem 
nicht entgegenhalten. Sie greift nicht tief genug: Dbeide 
sind Zweige am selben Ast, katholische Kirche, Hierarchie 
verbunden mit Ménchtum. Die Differenzen aber, die im 
7. Jahrhundert zum Schisma fiihrten, sind schon viel frither 
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im Keime nachweisbar; sie verstindlich zu machen, muss 
man tief hinein in die alte Kirchengeschichte steigen, wie 
noch zu zeigen ist. So wenig fiihren diese Differenzen 
die dsthche, griechische Christenheit vom Katholizismus, 
wie wir ihn kennen lernten, ab, dass vielmehr fiir sie eine 
scharfe Grenze zwischen Altertum und Mittelalter noch 
weit weniger zu ziehen ist als fiir die westliche. Denn wenn 
das Christentum auch eingeengt wurde, soweit es iibrig 
blieb, haftete es doch an demselben Boden und lebte sich 
hier ganz aus. Es ist kein Bruch in der Entwicklung bis 
zur Eroberung und Austilgung des Restes durch die Tiirken 
an der Schwelle der Reformationszeit. Dann erst ging 
auch das Schwergewicht des griechischen Christentums iiber 
auf noérdliche barbarische Volker slavischen Stammes und 
begann eine neue Zeit. Aber wenn es auch anders wire 
und der Osten von Justinian an nicht nur den alten Weg 
zu Ende gegangen wire, fiir uns wiirde doch das Schick- 
sal der christlichen Volker des Westens massgebend sein, 
denn sie waren die Trager zukiinftiger Entwicklung. 

Realisieren wir also einmal den Gedanken: die Zeit 
von der Entstehung der katholischen Kirche im 2. Jahr- 
hundert bis zum Sturze Roms durch die Reformation, bis 
zum Sturze ven Byzanz durch die Tiirken eine zusammen- 
gehirige Periode, das christliche Mittelalter die Fort- 
setzung der christlichen Antike. 

Haben wir das zuvor getan, so diirfen wir nun fragen, 
was ist nun doch auf kirchlichem Gebiete das Neue, Unter- 
scheidende, das jedenfalls berechtigt, einen tieferen Hin- 
schnitt zu machen. — Man wird auch hier zuerst darauf 
stossen: die neue Volkerwelt. Nicht einzelne Tatsachen 
oder Personlichkeiten oder eine ganz neue Weise, die Welt 
anzuschauen, machen hier die Epoche, sondern die grossen, 
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alles erschiitternden Bewegungen der Vélker, die neue Blut- 
mischung und die Umgestaltung der Landkarte. 

Darum ist es auch strenggenommen unméglich, die 
alte Kirchengeschichte im Westen und Osten am gleichen 
Punkt zu schliessen. Auch der Osten hatte seinen Vélker- 
sturm, aber die germanische Wanderung brachte ihn nicht. 
Obgleich sie hier am friihesten begann, mit dem Einmarsch 
der Westgoten am Ende des 4. Jahrhunderts, ein Menschen- 
alter nach Constantins Tode, war sie nur ein voriiber- 
gehendes Uebel, zum Teil sogar eine Wohltat, denn die 
angesiedelten Germanen fiillten die Provinzen und Heere 
des Kaisers. Die Masse zog weiter, und schon am Anfang 
des 5. Jahrhunderts begann mit der Eroberung Roms durch 
Alarich, der Griindung der Sueven- und Westgotenreiche 
in Spanien und Siidfrankreich, dem Verlust der alten nord- 
afrikanischen Provinz an die Vandalen der ,,Untergang“ 
des westlichen Reiches, der im Laufe des Jahrhunderts sich 
vollendete. Fiir die abendliindische Christenheit also sind 
die Formen der alten Reichskirche nur sehr kurze Zeit in 
ungebrochener Kraft gewesen. 

Der Osten aber erlebte seine Katastrophe, seine 
Volkerwanderung erst 200 Jahre spiiter, im 7. Jahrhundert: 
den Einbruch der Araber. In der griechischen Kirche 
konnte sich also der Bund zwischen Staat und Kirche ein- 
leben, die spekulativen Aufgaben, die man zu lésen unter- 
nommen, konnten durchgedacht, die neuen ménchischen 
Formen des frommen Lebens in Organisation genommen 
werden. 

Dennoch sind, obwohl so gefestet, der Staat und die 
Kirche im 7. Jahrhundert stiickweise zertritimmert worden. 
Das ostliche Reich wird wirklich ganz ein griechisches, 
d. h. nur die Linder rein griechischer Bevélkerung, Thra- 
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zien, das alte Griechenland, ein Stiick von Kleinasien, 
Byzanz im Zentrum — das bleibt iibrig. Die Fihigkeit 
des Widerstandes bewihrte weder Staat noch Kirche. 
Wenn auch beschrinkt auf engen Raum, hitte nun doch 
um so konzentrierter die Religion des wahren Lebens in 
Gott ihre segensvollen Wirkungen ausiiben kénnen auf die 
Eroberer. Es ist ja oft so gegangen, dass der dusserlich, 
mit dem Schwert Siegende geistig tiberwunden wurde durch 
den Unterliegenden: so wurden die Rémer tiberwunden 
durch die besiegten Griechen, so wurden Griechen und 
Romer iiberwunden durch die Religionen des unterworfenen 
Ostens, durch die verachteten Israeliten und die geistigen 
Formen der Anbetung, die sich von hier erhoben. Nichts 
von dem hat sich gezeigt. Wie eine Mauer hat der Islam 
gestanden, wo er die Fahne des Propheten einmal auf- 
gepflanzt hatte, und er hat sie weit genug gefiihrt, bis 
weit in den Westen. Die arabische Invasion trug den Halb- 
mond iiber ganz Nordafrika — die Provinz Tertullians, 
Cyprians und Augustins ging definitiv verloren an den Is- 
lam — und trug ibn im 8. Jahrhundert hiniiber nach 
Spanien, um ibn bis kurz vor der Reformation nicht vom 
westeuropidischen Boden weichen zu lassen. Aber auch Siid- 
frankreich war in hoher Gefahr, und auf Siiditalien, Neapel 
und Sizilien legten die Sarazenen lange Zeit die Hand. 
Nicht nur nahezu der ganze Osten, auch der ganze Siiden 
der alten Reichskirche, fast alle die Stiicke, die Justinians 
grosse Feldherren fiir Ostrom wiedergewonnen hatten, gingen 
verloren. Yon Byzanz, von den altehrwiirdigen Patriarchen- 
sitzen in Antiochien, Alexandrien und Jerusalem, von den 
vielen Tausenden von Bekennern Christi, die unter arabischer 
Herrschaft wohnen blieben, ist keine bekehrende Macht 
ausgegangen. Wie erklirt sich’s? 
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Man hat hingewiesen auf die jugendliche, ungebrochene 
Kraft der Wiistensdhne, auf die eiserne Faust, die Blut- 
und Feuertheorie der Propaganda, die Bildungsfaihigkeit 
des Volkes uralter, uns verborgener, aber nicht barbarischer 
Vergangenheit — all das geniigt doch nicht, dies Phi- 
nomen zu erkliren, dass bis zur Stunde der Islam noch 
immer wie eine Mauer auf dem Boden der griechischen 
Kirche steht, auf dem Ursprungsgebiet sogar des Christen- 
tums, im heiligen Lande selbst — ein bleibender Vorwurf 
fiir die Christenheit, ein Makel geradezu, eine Frage, die 
zu rechter Antwort driingt. Soll man der arabischen Reli- 
gion den Vorzug geben und dem Islam, d.h. der Religion 
von der voélligen Ergebung in den Willen Gottes, die gréssere 
werbende Kraft zusprechen? 

Allerdings brachte der Mohammedanismus einige grosse 
Empfehlungen mit: er hatte em Stiick Judentum und ein 
Stiick Christentum in sich. aufgenommen und erschien doch 
als die eigentliche alte Urreligion des Abraham; er hatte 
einen starken Monotheismus, Ziige eines einfachen geistigen 
Gottesdienstes mitgebracht und damit doch national-arabi- 
sches Heidentum, wie den Kultus der Kaaba, verbunden, 
zu dem unsichtbaren Allah allein beten lehren und doch 
die unbedingte Verehrung des einen Propheten und Reli- 
gionsstifters und des einen heiligen Buches als sichtbarer 
Gréssen hinzugefiigt, endlich klare sittliche Gebote auf- 
gestellt und doch wieder sich zu Konzessionen bereit ge- — 
funden an Leidenschaft und Sinnenlust und Phantasie der 
Orientalen. 

Zu erkliiren ist die offenkundige Tatsache, dass diese 
so geartete Mischreligion, die, gar nicht originell und gar 
nicht vergleichbar der geistigen Hohe des Evangeliums, als 
letzte grosse Hiirese und Nachfolgerin der Gnosis wohl 


Das verainderte Weltbild. Byzanz und das Abendland. 125 


angesehen werden darf, doch die vom Evangelium aus- 
gehende Bewegung hemmte und die Kirche ausstach, nur, 
wenn man das Bild des Christentums jener Tage und 
jener Gegenden nicht aus falsch verstandenem apologetischem 
Interesse schénfarbt. 

Nun richte es sich, dass man seine ganze Kraft in 
unfruchtbarer Spekulation vergeudet hatte. Waihrend der 
Islam an die Tore klopfte, stritten sich die Christen immer 
weiter um die na&here Bestimmung der zwei Naturen in 
Christo. An die dogmatischen Differenzen aber hefteten 
sich die alten provinzialen, landschaftlichen, partikularen 
Interessen, in Aegypten, in Syrien. Vergeblich suchten die 
Kaiser nach der Zauberformel der Einigung. Hatte man 
festgestellt, dass zwei vollkommene Naturen in Christo ver- 
bunden waren, so fragte man sich, ob denn auch zwei 
Wirkungsweisen, auch zwei Willen — und die unterliegende 
Partei, als fluchwiirdige Ketzerei ausgeschieden, ward ent- 
weder zur hiretischen Sonderkirche, wie nach Chalcedon 
die persisch-nestorianische, oder sie neigte sich zu aus- 
wiartiger Hilfe gegen die falschgliubige Theologie der 
Reichshauptstadt. Die Aegypter, die in Athanasius’ und 
Cyrills Spuren allem Uebel entrinnen wollten durch Fest- 
halten an der Hinen Natur Christi, diese Monophysiten be- 
egriissten die Araber als Befreier und gruben sich das 
eigene Grab. Die heutige koptisch-iigyptische und die 
Athiopisch-abessinische Kirche zeigen das Resultat, jene von 
- sechs Millionen Bekennern zur Zeit der arabischen Er- 
oberung auf 100000 reduziert, diese eine Mumie mit einer 
Kirchensprache, die ihre eigenen Priester nicht verstehen. 
Eine monophysitische Kirche anderer Art, die armenische, 
steht noch aufrecht und nicht ohne Leben, aber sturm- 
gepeitscht, noch heute von demselben Mohammedanismus 
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aufs Blut gepeinigt, ohne dass die iibrige Christenheit der 
versprengten Schwester mehr als eine verborgene Hand- 
reichung der Liebe leisten kénnte. 

Nun richte es sich furchtbar, dass man die Verbindung 
zwischen Religion und Sittlichkeit gelockert hatte, dass man 
gemeint hatte Gott zu dienen, wenn man sich von den 
Elementen der christlichen Sittlichkeit, Wahrhaftigkeit und 
Liebe, gegen denjenigen, der das unerforschliche Wesen 
Gottes etwas anders beschrieb, dispensierte. Die einfache 
Stimme des Gewissens war verwirrt oder sie weckte keinen 
Trieb minnlicher Kraft bei denen, die ihre Seele in ihren 
Hinden trugen. Denn das eigentliche Christentum bestand 
ja in der Flucht aus der Welt mit ihren sittlichen Aufgaben 
und sozialen Leistungen, das héchste Ziel im Genuss des 
Gottes, der die Menschennatur vergottet. Und wer nicht 
unter die ,EKinsamlebenden* ging, dem bot sich Ersatz in 
den Mysterien des Kultus, wenn man sich nur den Riten 
und heiligen Weihen piinktlich unterwarf. Im sicheren Gefiihl, 
das Gut des Christentums nun nicht mehr verlieren zu kén- 
nen, hatte man in derselben Zeit, da man in die luftigsten 
Regionen begrifflicher Unterscheidungen und Abstraktionen 
stieg, das wirkliche Leben iiberwuchern lassen vom Heiligen- 
und Reliquien-, Engel- und Bilderdienst, vom Aberglauben 
des Volkes, dem man den alten Wahn als ein Christentum 
niederer Ordnung less, bis man selbst wieder darin ver- 
sank. Es ist bekannt, dass die Mohammedaner heute noch 
den griechischen Kultus im siidlichen Russland als eine 
Stufe des Heidentums anzusehen geneigt sind. 

So verlor die éstliche Christenheit in dem Augenblick, 
da sie gottgleich zu sein meinte, buchstiblich den Boden 
unter den Fiissen. Auf dem engen Gebiet aber nun vollends 
zur griechischen, byzantinischen Kirche geworden, zog 
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sie ihre letzten Konsequenzen. Auch die spekulative Kraft 
und Lust erlosch, seitdem es lebensgefihrlich geworden war, 
tiber den genau abgesteckten Zaun von erlaubten Gedanken 
hintiberzuschauen. Johannes von Damaskus (+ 754) fasste 
in elmer grossen Kompilation die Errungenschaft der alten 
Kirche zusammen als die ,Quelle der Erkenntnis“. Fortan 
hiess es nur noch aus solcher Quelle schépfen, fortan konnte 
es nur noch Scholastik geben, d.h. formale Bearbeitung 
des schulmissig Gegebenen, der heiligen Ueberlieferung — 
Schiilerkunst, die Meisterschaft war zu Ende. 

Auch das innerliche Verstiindnis fiir die hohen Siatze 
des Dogma ging verloren. Das Symbol, in den Kultus auf- 
genommen, sonntiiglich verlesen vom heiligsten Ort im 
heiligsten Zusammenhang der Messe, wurde ein heiliges 
Geheimnis, ein Mysterium wie die anderen. Hndlich, das 
Interesse an der Verfassung musste schwinden, seit der 
Staat die Kirche leitete. Die Frémmigkeit konzentriert 
sich auf den Kultus, in dem jeder die Nahe Gottes hier 
schon auf HErden geniesst, auf die Mystik im Kultus, die 
ein Kultus des Gefiihls ist. Mit dem Namen einer dunkeln 
apostolischen Autoritit, des Areopagiten Dionysius (Apg. 
17 34), deckte man eine Reihe héchst einflussreicher, um 
das Jahr 500 entstandener Schriften, in denen der Rest 
spekulativer Kraft dazu verwandt war, den irdischen Kultus 
aufs engste zu verkniipfen mit dem System iiberirdischer 
Krifte, das die theologische Metaphysik lehrte, und das 
Amt, die irdische Hierarchie, ganz auffassen zu lehren als 
Organ einer himmlischen Hierarchie zur geheimnisvollen 
Ueberleitung der himmlischen Krifte in das arme Wesen 
‘des Menschen. Der Begriff orthodox macht noch eine 
Wandlung durch. Orthodox ist, wer sich den Satzungen der 
Kirche unterwirft, speziell den Kultus piinktlich vollzieht. 
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Der letzte grosse Streit der déstlichen Kirche ist um 
keine Formeln, sondern um die Bilder gefiihrt worden. 
Auch in den Bildern war das Gottliche sichtbar, greifbar, 
Fleisch geworden. Man hat die Farbe der Bilder ab- 
gekratzt und in den Kelch getan. Das ist die Spitze des 
ganzen Systems, die letzte Konsequenz, dass man auf die 
» Natur“ und nicht auf den Willen den Nachdruck gelegt 
hatte und die Vergottungslehre nun auf alles iibertrug. Der 
Aestheticismus, den wir neben dem Intellektualismus und 
Moralismus von Anfang an als eine dritte Linie verfolgten, 
kommt zu alles verschlingender Bedeutung. Schliesslich, 
wenn itiberall das Symbol reale Gotteskrifte enthilt und 
vermittelt, wir im Kultus umgeben sind yon heiligen Ge- 
heimnissen und magischen Sakramenten, warum sollen die 
Bilder nicht so gut Wunder wirken, wenn wir sie ver- 
ehren, wie die Knochen der Mirtyrer? Bei Frauen und 
Monchen hat diese weibische Art der Religion ihre be- 
sondere Heimstatt. Frauen auf dem Kaiserthron — Irene, 
Theodora — haben den Bildern zum Siege verholfen, 
kraftvolle soldatische Kaiser vergeblich die entnervte Re- 
ligion vor dem moralischen Untergang zu bewahren gesucht. 
Zuletzt schliesst 842 ein Fest der ,,Orthodoxie* die Periode 
der Bilderstreitigkeiten ab: orthodox ist, wer die Bilder 
verehrt, ein Ketzer, wer dies weigert, wie der Franken- 
konig Karl. 

Rettungslos entwickelt sich die griechische Kirche zur 
Kultuskirche und zur Staatskirche. Seit die Kon- 
kurrenz der grossen Patriarchate von Antiochien und 
Alexandrien weggefallen ist, hat der ,ékumenische“ Pa- 
triarch von Konstantinopel vollends kein Riickgrat mehr 
gegeniiber dem Kaiser. Die Kirche hatte auch ihre Frei- 
heit definitiv verloren. 
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So steht diese byzantinische Kirche, aus der gleichen 
Wurzel entsprossen, wie unser eigenes religidses und kirch- 
liches Leben, uns zur Lehre in der Geschichte der Christen- 
heit. Als die Tiirken im 14. Jahrhundert den Ring ihrer 
Heerlager immer enger um Byzanz schlossen, beschiftigten 
sich mystische Ménche und spekulative Kiépfe mit ,,Nabel- 
schau“, der Meinung, dass man bei dieser gekriimmten 
Kérperhaltung das ,,géttliche Licht“ erblicken kénne — 
»Hesychasten“, d. h. Leute der Ruhe, in dem Momente, da 
Gott sie zu héchster Unruhe aufrief, Vaterland und Glauben 
in letzter Not zu verteidigen. Diese Farce ist das Ende 
der stolzen griechischen Spekulation in der christlichen 
Religion. 

Die praktischen Leute mit weniger Seelenruhe wandten 
sich damals nach dem Westen, voll dringenden Begehrens, 
das alte abgerissene Band wieder anzukniipfen. Unmittelbar 
yor dem Falle von Byzanz ist die Union zwischen abend- 
und morgenliindischer Kirche zu Florenz zustandegekommen, 
man machte die Anleihe bei Rom. — 

Wie ganz anders hier im Abendland das Bild! In 
der Zeit, da im Osten der Islam sich aufmachte, das Reich 
und die Kirche zu zersplittern, war im Westen auch das 
entfernte germanische Inselvolk der Angelsachsen dem 
katholischen Glauben unterworfen. Die neuen Volker, die 
hier einbrachen, wurden ihrerseits besiegt von der Religion 
der besiegten Rémer. Eine neue Volkerwelt ist in der 
Bildung begriffen, die aus der Mischung neuen und alten 
Blutes besteht, eine germanisch-romanische Vé6lker- 
familie, eine abendlindisch-europiische Welt, die anfingt, 
sich als ein Ganzes zu fiihlen und politisch zu einer neuen 
Einheit strebt: sie ist eine katholische Christenheit 
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Auch hier kann man ja auf allerlei anderes hinweisen, 
dies Resultat zu erkliren: dass die Germanen barbarischer, 
roher waren als die semitischen Araber, dass ihre Religion 
im besonderen, rein heidnisch, die Widerstandskraft, ge- 
schweige die Ueberlegenheit nicht besass, die dem straffen Mo- 
notheismus und der fatalistischen Glut des Islam innewohnte, 
ja man wird darauf hinweisen kénnen, dass, wahrend die 
Araber erfiillt waren vom Glauben an ihre Sache und deren 
Sieg, diese Germanen schon, ehe sie sich auf dem Boden 
des Reichs niederliessen, im Zutrauen zu ihren Gottern ge- 
brochen waren. Wie sie an den Grenzen dem Einflusse 
romischer Kultur lingst ausgesetzt waren, so waren die 
Keime der neuen rémischen Staatsreligion auch lingst tiber 
die Wille hiniibergedrungen. An der wichtigsten Stelle aber 
war die Arbeit schon getan. Die fiihrenden, im eigentlichen 
Sinne bahnbrechenden gotischen Volker kamen ins Westreich 
schon als Christen, wenn auch als Arianer. Die arianische 
Form des Christentums bildete in mehr als eer Beziehung 
eine Briicke vom Heidentum zum katholischen Christentum. 
Die abgestufte Trias, der ausgeprigte Subordinationismus 
im gottlichen Wesen niherte sich dem Polytheismus, die 
Auffassung Christi als des moralischen Heros empfahl sich 
denen, die von ihren heldenhaften Kénigen sangen und 
anderes mehr. Von hier aber war es nur der kleinere Schritt 
zum. katholischen Christentum. So kann man vieles anfiihren, 
was die Tatsache zu erkliiren geeignet ist, dass uns um 600, 
nachdem mit dem Einzug der Langobarden in Italien die 
letzte Welle der Vélkerwanderung zur Ruhe gekommen war, 
oder doch bald nach 600 die abendlandische Vélkerwelt 
als einheitlche katholische Christenheit entgegentritt. 

Man wird zur Erklirung doch hinzunehmen miissen, 
dass das Christentum des Abendlandes, und zwar von An- 
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‘fang an, von Tertullian, ja von Clemens Romanus an, einen 
anderen Charakter trug als das griechische, dass es miinn- 
licher, straffer, sittlicher, politischer war, und dass auch 
dies jetzt seine Friichte trug. 

Freilich von dogmatischen Kimpfen kann man_ nicht 
soviel erziihlen. Die hohen Spekulationen hatte man 
dem Orient iiberlassen, nach dem einfachen Gesetz des 
Glaubens, den alten Satzen des Apostolikums und den 
klugen Formeln, die der Jurist Tertullian geprigt hatte, zu 
den schweren Fragen Stellung genommen und mit grossem 
praktischen Takte die Entscheidungen im trinitarischen wie 
im christologischen Streite in ausgleichendem Sinne schliess- 
lich doch massgebend beeinflusst. Hifer und Kraft wendete 
man der Ausbildung der Verfassung und der Disziplin, also 
den Fragen des wirklichen Lebens zu. Der Geist des 
Rechts und des Militirs zieht in die Kirche ein. Die Buss- 
disziplin als das System der kirchlichen Erziehung ist ein 
Erzeugnis des Abendlandes, eine Frucht der Kampfe, die 
wir im vorletzten Abschnitt behandelten und die hier aus- 
gefochten wurden. Und wie unter und mit diesen Kimpfen 
der Bau der hierarchischen Verfassung in die Hohe wuchs, 
haben wir gesehen. 

Erst als Constantins Sohn Constantius die beiden 
Reichshalften unter seinem Szepter vereinigte und den 
Westen zwingen wollte, seinem Arianismus beizufallen (356), 
begann auch hier nach jahrhundertelanger Pause wieder 
theologische Arbeit. An der geistigen Leistung, die die 
foleende, erste Bliitezeit des Katholizismus hervorgebracht 
hat, beteiligte sich auch das Abendland hervorragend: sein 
bester Redner Ambrosius, sein schirfster Denker Augustin, 
sein kenntnisreichster Gelehrter Hieronymus gehéren diesen 
Jahrzehnten an. Vornehmlich durch diese ist jetzt erst 
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auch in das Abendland die griechisch-christliche Wissen- 
schaft eingestrémt. Mehr als alle hat Augustin die neu- 
platonische Philosophie, die Logosspekulation, das grie- 
chische Dogma in sich innerlich yerarbeitet und im Westen 
eingebiirgert. 

Aber wir sind mit Recht gewohnt, unter dem Wort 
,Augustinismus“ einen anderen Gedankenkreis zu ver- 
stehen, Lehren von Siinde und Gnade und im Zusammen- 
hang damit Lehren von Kirche und Sakramenten als der 
Anstalt und den Mitteln, die Siinde zu brechen und die 
Gnade zu applizieren. Es ist nicht erst Augustin gewesen, 
der den nichsten Fragen des religidsen Menschen, an denen 
die Griechen vorbeigingen, den praktischen Fragen der 
Heilsaneignung ein brennendes Interesse zuwandte, auch 
nicht der erste, der ihm die sittliche Wendung gab. Von 
Tertullian an lasst sich ein tieferes Gefiihl der Siinde und 
Schuld, eine stiirkere Wertung der géttlichen Gnade be- 
obachten, das aber heisst nichts anderes als eine Weise. 
der Frémmigkeit, die dem wirklichen Evangelium, der sitt- 
lichen Fassung der Religion als des Kindesverhiltnisses 
zwischen dem siindigen Menschen und dem heiligen, aber 
barmherzigen Gotte, niihersteht als die griechische. Hie 
und da blitzt namentlich bei den Afrikanern — ist es das 
semitische Blut der alten Punier? — ein ahnendes Ver- 
stindnis auf fiir den Weg, an dessen Ende freilich weder 
Hierarchie noch Ménchtum steht. 

Augustin allein, ein Geist so reich wie wenige, die 
tiber diese Erde gewandert sind, ist in manchen Momenten 
diesen Weg zu Ende gegangen, zumal, als ihn der Kampf 
gegen den moralistischen Rationalismus des Minchs Pelagius, 
d. h. des Durchschnittskatholizismus, dazu zwang, seine 
KKonsequenzen zu ziehen. Seine Lehre yon der Allein- 
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wirksamkeit der Gnade schiebt den antiken Intellektualis- 
mus beiseite und bricht mit dem Moralismus, macht die 
Hierarchie unnétig und entleert das Ménchtum. Ansitze 
einer vollkommen neuen Theologie, die geboren wird aus 
so schmerzlichen Erfahrungen, wie sie einst Augustin mit 
sich selbst gemacht hatte, wurden geschaffen und gingen 
hiniiber ins ‘Mittelalter, 

Und doch krénten wir auch die Kapitel iiber die Ent- 
stehung der Hierarchie und des Moénchtums mit dem Hin- 
weis auf Augustin und nannten seine Verdienste um die 
Einbiirgerung des griechischen Dogmas. So stehen dies 
Dogma und jene Satze nebeneinander, innerlich disparate 
Stiicke, jenes das offizielle ,,Christentum“, ein Erbe zugleich 
der antiken Philosophie, eine Vorlage, fiir idealistisches 
Denken, dies die Dinge, von denen die Seele lebt, eine 
Aufforderung, tiefer zu graben in den Schacht des in- 
wendigen Menschen, beides doch eine Hinheit in der grossen 
Persénlichkeit Augustins, an deren Verarbeitung die Jahr- 
hunderte zu tun hatten. 

Wer will leugnen, dass hier Leben, Kraft, Aufgabe 
tiber Aufgabe ist fiir eine kommende Zeit? Und wie die 
Theologie, so trigt auch das Ménchtum hier einen anderen 
Charakter.. Der Wiisten gab es hier keine, dafiir weite 
Strecken noch heidnischen Provinzialgebietes, die aufforder- 
ten, ein Leben voll einsamer Selbstverleugnung in der 
Mission zu fiihren und den Kampf mit den Damonen im 
Kampf gegen die heidnischen Leidenschaften zu suchen, 
dafiir auch Kriegs- und Barbarennot, die jeden Idealismus 
aufrief zu praktischer Hilfe. Martin von Tours, Galliens 
Nationalheiliger, hat als Bischof-Eremit, ohne Furcht vor 
der Wut der Masse wie der Macht der Grossen, uns ein 
Beispiel fiir das erste gegeben, Severin, der ratselhafte 
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Wohltiiter des norischen Volkes an der Donau, ein Bei- 
spiel fiir das zweite. 

Nun aber hatte das kirchliche Abendland — ein letzter 
Vorzug vor dem Osten — fiir diesen reichen und trotz aller 
Bedriingnis hoffnungsvollen Lebensinhalt auch eine Form 
gefunden, die alle diese Krafte zusammenzufassen geeignet 
war. Die Form der abendlindischen Kirche des Mittel- 
alters ist nicht nur die katholische, es ist die rémisch- 
katholische. 

Die Romanisierung der westlichen Kirche hat ihre 
lange vorbereitende Geschichte. Im Uebergang zum Mittel- 
alter hat sie sich ausgestaltet. Das zweite aber, was die 
mittelalterliche Kirche vor der alten auszeichnet, ist die 
germanische Landeskirche. Die romanisierte Kirche ist 
wiederum germanisiert worden. Das ist genauer zu 
verfolgen. 


IX, 
Die Entstehung der rémischen Monarchie 
in der Kirche des Abendlandes. 


Das grosse Problem der Entstehung des Papsttums 
lasst noch einmal zuriickblicken zur Entstehung der katho- 
lischen Kirche iiberhaupt. Schon darin liegt, dass die 
beiden Begriffe rémisch und katholisch in der Wurzel etwas 
mitemander zu tun haben. Schon an der Entstehung 
des Katholizismus hat Rom den intensivsten Anteil. 

Zwar geht Soum in seinem Kirchenrecht gewiss zu 
weit, wenn er die grundlegende Verfassungsform des monar- 
chischen Episkopats zuerst in Rom und zwar schon bald 
nach 100 entstanden sein lisst. Der Sieg dieser Ver- 
fassungsform ist nach ihm geradezu ein Sieg Roms. Aber 
unseres Wissens sind Syrien und Kleinasien Rom darin 
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vyorangegangen. Hier in Rom ist die straffere Form doch 
erst eine Frucht der Kimpfe um die Mitte des 2. Jahr- 
hunderts. Mag es Vorstufen dazu gegeben haben, der 
eine Vorsteher iiber dem vielképfigen Aeltestenkolleg taucht 
mit Sicherheit erst bei Justin ca. 150 auf. 

Aber sowie diese Form hier erreicht war, musste sie 
gleichsam im Nu mit einem ganz anderen Gewicht erfiillt 
werden als anderswo. Was Rom vor anderen Gemeinden 
von yornherein yoraus hatte, war zweierlei. Einmal, es 
war die Welthauptstadt, die Stadt der Ciasaren, das glin- 
zende ,ewige* Rom. Die Stadt hatte und hat noch heute 
einen Zauber in sich. Wie lange war sie der politische 
und soziale Mittelpunkt der Welt! Schon Plinius und 
Strabo fanden, dass die Natur Rom vorgezeichnet habe, 
tiber das Mittelmeer und die anstossenden Lander Asiens, 
Afrikas und Europas zu herrschen. Hier war der Sitz der 
Regierung, von hier empfing man Gesetze und hefen die’ 
Faden in alle Welt, hier war die Hochschule der Politik, 
hier ein unvergleichlicher Austausch von Gedanken, Sprachen, 
Sitten, geistiger und materieller Ware aller Art. Dazu 
kam aber fiir den Christen alsbald das zweite. Die Wich- 
tigkeit Roms zog schon Paulus und Petrus an. Beider 
Mirtyrergriber schmiickten die ewige Stadt. Aller Wahr- 
scheinlichkeit nach waren sie als Opfer des ersten blutigen 
Zusammenstosses zwischen der rémischen Weltmacht und 
der christlichen Weltreligion gefallen, ein Symbol des 
grossen Kampfes, der die Zeit der nachfolgenden Ge- 
schlechter erfiillte. Wie Jesus nach Jerusalem gegangen 
war, um im Zentrum dem Volke sich anzubieten, so seine 
yornehmsten Jiinger in den Mittelpunkt des Reichs. Die 
Legende liess auch Johannes, den dritten grossen Apostel, 
hier in siedendes Oel getaucht sein. Wie musste die Phan- 
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tasie sich an Wahrheit und Dichtung entziinden! ,,Welch 
eine gliickselige Gemeinde,“ ruft Tertullian begeistert aus, 
,der die Apostel die ganze Lehrfiille mit ihrem Blute zu- 
sammen ausgeschiittet haben!“ Rasch wurden nun Petrus 
und Paulus trotz des letzteren Rémerbrief zu den Stiftern 
der Gemeinde, wieder nicht lange darauf erschien der 
erstere an der Spitze der rémischen Bischofsliste, schliess- 
lich, doch erst im 4. Jahrhundert — bei Hieronymus — 
mit 25jihriger Regierungsdauer. 

War Rom schon hierdurch zum Sitz der besten Tra- 
dition geweiht, so kam nun noch dazu, was Irenius in 
einem beriihmten Worte um 180, dem ersten in einem 
gewissen Sinne iiber den rémischen Primat, ausgesprochen 
hat: in ihr, der Welthauptstadt, der gréssten und iltesten 
der Apostelgemeinden, sammle sich gleichsam auch das 
Zeugnis aller Glaiubigen, mit ihr miisse jede Gemeinde 
iibereinstimmen gemiiss dieser ihrer Vormachtsstellung (po- 
tentior principalitas). Das heisst nichts anderes als: die 
romische Meinung ist der Massstab, denn sie stellt in sich 
die Allgemeinheit dar, sie ist die katholische kat’ 
exochen. Und so haben wir schon vernommen, dass 
ganz dementsprechend das r6émische Taufbekenntnis zum 
Symbol der Kirche und die rémische Sammlung von 
heiligen Leseschriften zum Kanon der ganzen Kirche wurde: 
Glaubensregel und Kanon bezog die Kirche aus Rom, 
unser ,Apostolikum“, unser Neues Testament sind aller 
Wahrscheinlichkeit nach hier zusammengestellt. 

Die Bischéfe aber galten als die Biirgen und Wiichter 
der Ueberlieferung, also der rémische als der Biirge der 
glanzenden, alle anderen nach Alter und allgemeiner Gel- 
tung tiberragenden rémischen Ueberlieferung. Wie musste 
sein Ansehen sofort in die Héhe schnellen! Durch die 
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Reihe der friiheren Bischéfe in den apostolischen Gemein- 
den lief die Ueberlieferung bis zu dem Herrn, der den 
Aposteln die potestas evangelii, d. h. den Amtsauftrag der 
evangelischen Verkiindigung gegeben hatte, in Rom liess 
sie sich direkt bis Petrus hinauffiihren. Man hat hier die 
Bischofsliste sehr bald riickwirts konstruiert mit festen 
Namen liickenlos bis auf den ersten, als dessen Vikar oder 
Stellvertreter nun der gerade regierende erschien. Starke 
Personlichkeiten stiitzten und niitzten die Position. Victor 
von Rom am Ende des 2. Jahrhunderts ist der erste 
»Papst* gewesen. Er hat im Namen seiner besseren Tra- 
dition der emzigen, die es mit Rom aufnehmen konnte, 
der sich auf Johannes stiitzenden kleinasiatischen, in der 
Frage des Osterfestes ein Paroli geboten, hat im Namen 
der Einheit die Kleinasiaten exkommuniziert, hat dabei 
heftigen Widerspruch erfahren und schliesslich — gesiegt. 

Zur selben Zeit, am Beginn des 3. Jahrhunderts, da 
unter den Kaisern Septimius Severus und Caracalla das 
Reich die wichtigsten Fortschritte auf dem Wege zum 
-zentralistischen Untertanenstaat mit dem Mittelpunkt in 
Rom machte, hat im selben Rom der zweite Papst gelebt, 
Calixt, jener Mann einer dunkeln Vergangenheit, der in 
der Geschichte der Zucht uns beschaftigte. Hohnend und 
bitter ruft ihm Tertullian die Worte zu, mit denen er sich 
schmiickte: pontifex maximus, benedictus papa, episcopus 
episcoporum, apostolicus. Er begegnete uns auch in der 
Geschichte der Verfassung. Derselbe Calixt hat an der 
vollen Entfaltung des hierarchischen Amtsbegriffs gearbeitet: 
fiir ihn zuerst gab es einen ,,unvertilgbaren Charakter“ 
des Amts, wie fiir ihn zuerst die Siinder zur Ausstattung 
der Kirche gehérten, heilig allein war fiir ihn die Gottes- 
anstalt der Kirche, die in den Traigern des Amtes besteht. 
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Auch am Bau dieser zweiten Hauptstufe der Kirchen- 
einigung, wonach es heisst: iiber den Bischéfen ist die 
Kirche errichtet, die Gesamtheit, die Einheit der Bischofe 
ist die Kirche, nicht nur die Gesamtheit, der einheitliche 
Bruderbund der Gemeinden — auch an dieser Stufe hat 
Rom den wesentlichsten Anteil. Cyprian von Karthago 
fusst in seinem Handeln und in seiner Schrift ,,Ueber die 
Kinheit der katholischen Kirche* zum grossen Teile gerade 
auf dem, was Rom, was speziell Calixt getan hatte. 

Aber die Fassung, die Cyprian dieser zweiten Stufe, 
dem rein hierarchischen Kirchenbegriff gab, war freilich 
nicht diejenige, die Calixt gewiinscht hatte. Von Anfang 
an gabelt sich gleichsam der Gedanke der ,,Einen all- 
gemeinen (katholischen) Kirche“, je nachdem man den 
Nachdruck auf das una oder das catholica legt, auf die 
zusammenfassende Hinheit oder die gleichmissige Allgemein- 
heit. Das ,,géttliche Recht* des Bischofs wird ja so be- 
eriindet, dass man sagte, die Bischofe sind die Amtsnach- 
folger der zwolf Apostel, denen laut Mt. 1818 der Herr 
die Schliisselgewalt, laut Joh. 2022 den heiligen Geist ge- 
geben hatte — so sind sie juristisch und dogmatisch die 
Herren der Gemeinde, alle miteinander und nebeneinander, 
eine christliche Aristokratie. So ist die Kirche Cyprians 
gedacht. Dabei kann es wohl hervorragendere Bischofs- 
sitze geben, z. B. in den Metropolen, in den Zentren des 
Reichs wie Alexandrien, Antiochien, namentlich Rom, aber 
das macht grundsitzlich keen Unterschied aus, prinzipiell 
stehen sie alle gleich, auch Rom hat nur einen Ehren- 
vorrang, primus, doch nur inter pares, der Erste unter Seines- 
gleichen, gleichmiissige Allgemeinheit. 

Allein nun gab es ja noch die andere, friithere und 
feierlichere Stelle Mt. 1618f., wo aus der Schar der Jiinger 
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Petrus herausgehoben und ihm die Verheissung gegeben 
wird, dass auf diesen Felsenjiinger die Gemeinde Christi 
gebaut werden sollte, die die Pforten der Hélle nicht tiber- 
winden werden. Man hat die Ansicht ausgesprochen, dass 
die Verse eine uralte Interpolation seien zugunsten des 
roémischen Primatgedankens. Dafiir lassen sich allerdings 
gewichtige Griinde geltend machen. Sie miisste dann schon 
im 2. Jahrhundert gleichzeitig mit den ersten Aeusserungen 
rémischer Anspriiche geschehen sein, selbst ein Stiick eben 
dieses Strebens, das erste, grundlegende und folgenreichste 
Beispiel der Methode Roms, sich erst den Rechtsgrund zu 
schaffen, um dann die Anspriiche mit dem Scheine des 
Altertums zu stiitzen. Schon Calixt beruft sich auf diese 
Stelle, unseres Wissens der erste, aber Tertullian, der ihn 
bekaimpft, bezweifelt nicht sie selbst, sondern nur die Aus- 
legung, die der Romer ihr gibt. Kraft dieses Herrenworts 
ndimlich erliess Calixt ein peremtorisches, d. h. ein fiir 
die ganze Kirche giiltiges Edikt in Sachen der Disziplin 
zugunsten der in Fleischessiinden Gefallenen, dass sie nicht 
fiir immer ausgeschlossen sein sollten. Damit dreht sich 
das Verhiltnis geradezu um: wir haben unter den Aposteln 
wiederum einen Apostelfiirsten, an dessen Wiirde die 
anderen hdchstens teilnehmen diirfen, der ihnen aber iiber- 
geordnet ist, und demzufolge haben wir auch unter den 
Bischéfen einen Fiirsten, der nicht neben den anderen steht, 
sondern iiber ihnen, kraft eines eigenen ,,géttlichen Rechts“, 
Petri, Christi, Gottes unmittelbarer Stellvertreter, servus 
servorum und doch dominus dominorum, wie Christus Aller 
Diener und doch Aller Herr — zusammenfassende 
Hinheit! 

So stehen nebeneinander die beiden Theorien, deren 
Reibung bis zum Jahre 1870 das innere Leben der katho- 
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lischen Kirche heftig bewegt und deren Zusammenstoss das 
Gebiiude zeitenweise sogar stark erschiittert, ja der Refor- 
mation mit zur Geburt verholfen hat: das Episkopalsystem 
und das Primatsystem oder, wie man spiiter sagte, als der 
Papstfiirst einen Hofhalt fiihrte, Kurialsystem, Aristokratie 
und absolute Monarchie. 

Welcher von beiden Gedanken ist der stirkere, zug- 
kraftigere? Was den Schriften des Ignatius von Antiochien 
za Beginn des 2. Jahrhunderts ihren Reiz verleiht, ist zu 
einem grossen Teil der hohe Enthusiasmus, mit dem er von 
seinem Ideal, der Einheit des Bischofsamtes, spricht: Ein 
Bischof, wie Ein Altar, er der Eine Stellvertreter des Einen 
Herrn Christus. Wie ein Prophet hinterliess er sterbend 
der Kirche dies Ideal der Einheit. Das war nur von der 
einzelnen Gemeinde geredet, aber was hier im engeren 
Kreis die Zusammenfassung, gleichsam die Verleiblichung 
der einzelnen Gemeinde empfahl, traf das nicht wieder zu, 
als es sich etwas spater um die straffe Zusammenfassung 
aller emzelnen Gemeinden zu der Einen grossen Christus- 
gemeinde handelte? Meinte man sich auf dussere Formen 
der Verfassung stiitzen zu miissen, um den Geist zu halten, 
war dann nicht auch jetzt nach innen und aussen der 
gréssere Schutz gegeben, wenn man sich in der Tat orga- 
nisierte, wie es der Staat, wie es sein Heer vorgemacht 
hatte? Seit dem Konzil von Niziia hatte die Kirche ja ein 
sichtbares Haupt, das dkumenische Konzil, aber abgesehen 
davon, dass es in Wahrheit meist nur die Bischéfe des 
Morgenlands umfasste, es war ein vielképfiges Haupt. War 
es nicht weit sicherer, macht- und eindrucksvoller, viel deut- 
licher und zweifelsfreier, falls man iiberhaupt nach Ver- 
sichtbarung des Unsichtbaren strebte, diese in einer ein- 
zigen Person zu sehen als in einer Synode, die mit ihrer 
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Gespaltenheit in Majorititen und Minorititen nur zu oft 
einen kliglichen Eindruck machte? Ist das Papsttum und 
zwar dann auch das unfehlbare und absolute nicht die 
konsequenteste und darum vollendetste Form des Katholi- 
zismus, des militiirisch-politisch -organisierten Christentums ? 
Wir Protestanten begehen nur zu leicht den Fehler, die 
Sache der anderen Konfession zu leicht zu nehmen, nicht 
tief genug zu greifen. Will man das Papsttum befehden, 
muss man sich zuvor einmal dem Eindruck dieser grossen 
Hinheitsidee hingegeben haben und muss zweitens nicht wie 
Luther meinen, mit seinem Widerspruch erst beim Mittel- 
alter einsetzen zu kénnen. 

Freilich ist es in der alten Kirche zu einer allgemei- 
neren Anerkennung des rémischen Primats noch nicht ge- 
kommen. Aber die Idee sehen wir doch im Fortschreiten. 
Cyprian macht ihr schon das Zugestindnis, symbolisch 
habe die Einheit der Kirche durch das Herrenwort an 
Petrus Mt. 16 ausgedriickt werden sollen. Das stand eben 
doch im Neuen Testament drin. Sodann fiihrte die Ent- 
wicklung der folgenden Jahrhunderte ohnedem zu einer Re- 
duktion der vielen auf wenige Fiihrende, der Aristokratie auf 
eine Oligarchie: aus der Masse der nebeneinanderstehen- 
den Bischéfe arbeiteten sich einige zu grésserer Machtfiille 
heraus; Obermetropoliten, dann Patriarchen nannte man 
sie, die Bischéfe von Alexandrien, Antiochien, Byzanz u. a. 
Der Staat anerkannte sie und unterstellte ihnen grosse 
Reichsteile, entsprechend der neuen Einteilung des Reichs 
in ,Didzesen*. Also die Spitze des Systems verdiinnt sich. 
Ja, es ist schliesslich im 5. Jahrhundert ganz wesentlich 
ein Wettstreit nur noch zwischen drei Sitzen, Alexandrien, 
Rom und Byzanz, gewesen, und unter diesen kamen eigent- 
lich wieder nur Alexandrien und Rom in Betracht. Die 
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grossen Alexandriner Athanasius, Theophilus, Cyrill, Dios- 
kur sind allerdings, wie Harnack einmal sagt, so grosse 
Pipste gewesen, wie nur die zu Rom. 

Warum die Patriarchen von Byzanz nicht? Nahmen 
sie nicht den Kampf mit Alexandrien auf? Konnte ihnen 
nicht der Kaiser ein Uebergewicht iiber die anderen geben? 
Macht nicht in der Tat die Hilfe des Kaisers jenen Kampf 
gegen den Alexandriner erst siegreich? Aber gerade dieser 
scheinbar stiirkende, voriibergehend auch wirklich forder- 
liche Umstand bedeutete schliesslich eine Schwichung. Die 
Anleihe bei der politischen Macht war jedenfalls ei Ver- 
zicht auf die erste kirchliche Rolle. Als spater das 
Papsttum unbestritten dastand, kam die Fabel von der 
»schenkung Constantins“ auf, der grosse Kaiser habe dem 
Bischof Sylvester zu Rom das ganze Abendland geschenkt 
und sich selbst diskret in den Osten zuriickgezogen. Die 
Fabel ist nach dem Erfolg gemacht und spiegelt die Be- 
deutung wieder, die man der Verlegung des politischen 
Reichsmittelpunkts in den Osten fiir Rom zuschrieb, mit 
vollem Recht. Seit Constantin konnte der rémische Bischof 
seine kirchlichen Anspriiche wenigstens im Abendland viel 
ungehinderter geltend machen, und im weiteren konnte sich 
allméhlich der kirchliche Herr in Rom hineinleben in die 
Rolle des weltlichen Herrn. Als dann am Ende des 
4. Jahrhunderts das Reich vollends in zwei Hilften aus- 
einanderging, wurde die Stadt, die schon vorher dem west- 
lichen Augustus zur Residenz gedient hatte, Mailand, zum 
Sitze der abendlindischen Regierung, bald darauf Ravenna, 
Rom aber blieb dem Papste vorbehalten. 

Es hat schon damals, als das Band mit dem Osten 
noch nicht ganz gelést war, eme Art von abendlandischem 
Primat Roms gegeben, nicht in dem abgeblassten Sinn, in 
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dem es schon lange galt; sonderr im juristischen. Mit dem 
Ausgang des 4. Jahrhunderts, der Regierung des Bischofs 
Siricius, beginnt die piipstliche Gesetzgebung, d. h. die Briefe 
der rémischen Bischéfe fangen an wenigstens fiir den Westen 
Gesetzeskraft zu gewinnen. 

Damals Klopften schon die Barbaren an die Tore des 
Reichs. In hoher Not begann man auszuschauen nach 
Rom als dem Retter. Die Jahrzehnte von Alarich zu 
Attila haben die Theorie von der absoluten Monarchie des 
Papsttums zum Abschluss gebracht und einen guten Teil 
davon in die Praxis iiberfiihren lassen. Das Hauptverdienst 
hat die gewaltige Persénlichkeit des Papstes, der den sagen- 
bertiihmten Konig Etzel eimer alten Kunde nach zur Um- 
kehr yon Rom bewogen hat, Leo I. der Grosse (440—461). 
Er hat die drei zu Petrus gesprochenen Herrenworte zu- 
sammengefiigt, Mt. 1618 (Du bist Petrus etc.), Joh. 21 15—17 
(Weide meine Limmer) und Lk. 2232 (ich aber habe fiir 
dich gebeten, dass dein Glaube nicht aufhére), und darauf 
die Allgewalt des Nachfolgers Petri auch iiber die anderen 
Bischéfe gegriindet — er allein als Christi Vikar berufen 
,zur Fiille der Macht“, die Metropoliten nur seine Vikare, 
gesetzt, um einen Teil der Herde zu weiden. Damals 
tauchte zuerst, nachdem Kleineres vorangegangen, der 
falsche Zusatz zum sechsten Kanon von Nici&a auf: ,,[mmer 
hat die rémische Kirche den Primat gehabt.“ Es _ schien 
an der Zeit, wieder die Vergangenheit nach der Gegen- 
wart auszulegen und die hochheilige Synode zu Nicia, die 
bertihmteste Vertretung des konkurrierenden larchlichen 
Einheitsorgans, des dkumenischen Konzils aus der zweiten 
klassischen Zeit der Kirche, der Zeit Constantins, die An- 
erkennung Roms selbst aussprechen zu lassen. Wichtiger 
noch als der mit Byzanz’ Hilfe erfochtene Sieg iiber Alex- 


144. Die Entstehung der rémischen Monarchie im Abendlande. 


andrien in Chalcedon (451) war die Demiitigung der um 
den Erzsitz von Arles sich sammelnden, aufstrebenden 
gallischen Macht. Denn um die abendlindische Welt, die 
je linger je mehr etwas fiir sich wurde, und um die un- 
bedingte Herrschaft iiber diese musste es sich in erster 
Reihe handeln. Die erste Berufung auf jenen falschen 
Kanon von Nicia findet sich in einem Edikt, das der west- 
rémische Kaiser Valentinian III. 445 bei Gelegenheit dieses 
Kampfes zwischen Rom und Arles zu des ersteren Gunsten 
erliess. 

Das war sieben Jahre vor Attilas Einbruch in Italien. 
Die Legende von der Zusammenkunft des Hunnenkdénigs 
mit Leo ist sehr lehrreich. Zum Papste nimmt, was iibrig 
ist von der alten Welt, seine Zuflucht, um sich vor dem 
Barbaren zu retten, und dieser Barbar beugt sich vor ihm 
und in ihm vor jener alten Welt. Es ist ein Gleichnis. 
Freilich, viel war nicht mehr iibrig von der alten Welt, 
aber was iibrig war in Gallien, Spanien, Italien, den Alpen- 
lindern, auch Afrika, sah in Rom den letzten Hort: iiber 
diesen Rest hat Leo wie ein rechter Papst geherrscht. Je 
mehr sich nun die Not steigerte, je stiirker die Ueber- 
schwemmung durch die fremden Volker ward, desto enger 
der Anschluss an Rom und zwar an das kirchliche Rom. 
Am Anfang des 5. Jahrhunderts, als der Westgote Alarich 
sich Rom nahte, sehen wir in den Gesiingen des christ- 
lichen Dichters Prudentius zuerst das rémische National- 
gefiihl sich klammern an die Kirche, den politischen Stolz 
des Rémertums zusammenfliessen mit der Ehrfurcht vor dem 
Stuhl Petri — am Ende dieses Jahrhunderts hérte das 
politische Rom ganz auf. Ueberall in den Provinzen ragen 
die Staidte rémischer Bevélkerung wie Inseln aus dem ger- 
manischen Meer, ihre Bischéfe werden die Erben auch der 
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biirgerlichen Verwaltung. Und wiederum alle diese rémi- 
schen Elemente, auseinandergerissen, verschiedenen germa- 
nischen Herren untertan, sie blicken nach Rom, sie haben 
ihre letzte, ihre einzige geistige Kinheit in Rom. Weit iiber 
das geistliche Gebiet hinaus mussten Ansehen und Macht 
des rémischen Stuhles steigen. 

Rom, der Erbe der alten Welt, vor dem ein Attila 
Halt macht! Man kann nicht sagen, dass der christlich 
abendlindische Geist sich ehedem allein in Rom eine Aus- 
pragung gegeben habe. Die bedeutendsten Viiter Tertullian, 
Cyprian, Augustin gehéren Rom nicht an, sondern Afrika; 
Mailand besass den grossen Ambrosius, das Moénchtum 
hatte sich in Siidgallien vornehmlich angebaut, und die 
Studien feierten hier im 5. Jahrhundert eine Nachbliite. 
Aber nun repriisentierte Rom die alte Welt in ihrem christ- 
lichen Gewande. An ihm hing alles Sehnen und aller Glanz 
heidnischer und christlicher Zeiten. Sollte Rom nicht heilig, 
menschlichem Urteil enthoben, also unfehlbar sein? Unter 
dem Ostgoten Theoderich hat es ein italienischer Bischof, 
Ennodius, zuerst ausgesprochen. In Gregor dem Grossen, 
dem letzten Kirchenvater, der, aus vornehmem rémischen 
Geschlecht gebiirtig, vorher Stadtprafekt und dann Monch 
gewesen war, fasst sich um 600 gleichsam diese Bedeutung 
Roms als Erben der Antike zusammen. Freilich war vieles 
yeraiusserlicht, vieles entartet, die Theologie z. B. dieses’ 
letzten in der Reihe jammervoll, gemessen an der speku- 
lativen Kraft der klassischen Viiter. Aber doch, gregoria- 
nisch ist, was von augustinischer Theologie hintiberging ins 
Mittelalter. Die Grundsiitze der kirchlichen Erziehung, 
Verwaltung und Politik, auch die Technik des Kultus 
wurden durch seine Hand den neuen Zeiten iibermittelt, 
und man sieht in ihm verkérpert, was die abendlandische 
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Frémmigkeit, durchaus verméncht, wie auch sie war, doch 
vor aller griechischen auszeichnete. Man kann sich ein 
Leben der strengen Enthaltsamkeit denken, das den Weg 
zum Papststuhl findet. Weltabkehr und Weltherrschaft 
schliessen einen denkwiirdigen Bund in Gregor dem Papst- 
monch. 

Das also war die katholische Kirche des Westens, die 
den germanischen Vélkern gegeniibertrat, eine rémisch- 
katholische Kirche, eine romanisierte Kirche. 
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Die germanischen Landes-(National-, Reichs=) 
Kirchen. 


Rémisch war, was von Reich und Kirche iibrig ge- 
blieben. Freilich nur Triimmer! Zwischen Leo und Gregor 
hatte man die westliche Welt aufs neue verteilt. Eine 
romisch-katholische Zukunft war nur mdglich, wenn die 
neuen Vélker gewonnen wurden. Denn jugendfrisch, von 
schier unerschopflicher Fruchtbarkeit, mussten sie die Reste 
der rémischen und keltischen Bevélkerung in sich hinein- 
aiehen, mit sich verschmelzen, soweit sie auf rémischem 
Reichsboden Platz genommen hatten, mochten sie und die 
anderen sich auch zuerst und lange Zeit wie zwei Kasten 
getrennt gegeniiberstehen. Und das war ja noch nicht 
eimmal die ganze Zukunft: dazu gehdrten die Stimme, die 
in der Germania barbara sassen, nun nicht mehr geschieden 
durch die chinesische Mauer eines Grenzwalls von der Be- 
volkerung auf rémischem Boden, die ihres Blutes auch war. 

Die Romanisierung des Westens im kirchlichen Sinn 
war erst entschieden, als auch die germanischen Volker 
sich dieser Form des Katholizismus zuwandten. Aber eben 
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damit ist zugleich der Uebergang zu dem anderen der oben 
gezeigten Punkte gegeben: die katholische Kirche ging in 
die Eigenart dieser neuen Volker ein, sie wurde ger- 
manisiert. — 

Es ist ein welthistorischer Moment von mindestens der- 
selben Tragweite gewesen wie der, da Constantin sich zur 
Kirche bekannte, als Chlodwig, der Konig der salischen 
Franken, am Ende des 5. Jahrhunderts seinen stolzen 
Nacken, wohl in Rheims, beugte, um das Taufwasser von 
der Hand des katholischen Bischofs zu empfangen. So 
verwandt war der Moment, dass die Aehnlichkeit schon 
dem frinkischen Geschichtschreiber Gregor von Tours auf- 
ging, und man billig zweifelt, ob nicht schon die Altesten 
sagenhaften Berichte iiber die Bekehrung Chlodwigs in der 
Alamannenschlacht unter dem Einfluss der beriihmten Ge- 
schichte yon der Constantinsschlacht an der milvischen 
Briicke gebildet sind. Man kann meinen, dass der Moment 
grésser war. Die alte und die neue Welt griissten sich — 
all der Segen der antiken Kultur lag mitbeschlossen in 
dem Segen, den die Kirche dem Barbarenfiirsten spendete. 
Von neuem schien auch das Christentum geboren. Der 
grosse Kampf zwischen Heidentum und Christentum brauchte 
nicht erneuert zu werden. 

Constantin war durch alle Erfahrungen und mit seiner 
ganzen HXxistenz hingewiesen auf den Weg, den er beschritt; 
nicht so innerlich und 4usserlich getrieben, freier erscheint 
die verwandte Entschliessung Chlodwigs; er hatte auch andere, 
neue starke Waffen, als diese: sein Volk. Aber freilich, es 
war ebenso ein Gebot der politischen Klugheit wie fiir jenen, 
Christ und zwar katholischer, rémischer Christ zu werden. 

Man pflegt auf folgendes hinzuweisen: Chlodwig verband 
sich mit den unzufriedenen rémischen Provinzialen in den 

IO 


148 Die germanischen Landes- (National-, Reichs-) Kirchen. 


Kénigreichen seiner arianischen burgundischen und gotischen 
Nachbarn, deren Reiche er zu besitzen wiinschte; das 
rémische Element aber war katholisch, also wurde auch er 
katholisch. Das erschiépft aber die Sache nicht. Die 
Konige der Goten, Sueven, Vandalen zogen an der Spitze 
ihres Stammes als Heerkénige in neues Land: so herrschte 
nach der Siedelung der Konig und sein wehrhaftes Volk, 
soweit der Stamm sich, wenn auch in diinner Schicht, aus- 
dehnte. Es entstanden Nationalreiche. Chlodwig war nicht 
nur Heerkénig, er stiftete kein Nationalreich, er war Kr- 
oberer. Sein Volk riickte nur kolonisierend vor bis zur 
Somme, in Mittel- und Nordwestgallien herrschte er, der 
Germane, als Eroberer iiber eine rein keltisch-rémische, 
eine romanische Bevélkerung. Er ging weiter und begann 
die germanischen Nachbarreiche auf gallischem Gebiete zu 
erobern. Als er starb, war Gallien im Begriff, wieder ein 
Ganzes zu werden, aber nur des Konigs Wille und Herr- 
schaft hielt dies ,Frankenreich* zusammen. Er musste 
sich an die Bevdlkerung gewiesen sehen, die allen Teilen 
Galliens angehorte, die iltere, romanische Schicht. Hatte 
diese in der katholischen Form des Christentums, die 
Rom vertrat, ihr geistiges Band — und ein so michtiges, 
wie wir sahen! — besassen sie in der Organisation der 
katholischen Hierarchie eine letzte starke Kette, so musste 
man diese Verbindung nutzen, musste sie zur inneren 
Verbindung der eigenen neuen Reichsgriindung machen. 
Noch mehr: Chlodwig schon unterwarf einen Teil der Ala- 
mannen und die ripuarischen Franken, die Séhne fiigten 
ausser Burgund ein weiteres grosses Stiick der heidnischen 
Stimme jenseits des Rheines in Mittel- und Siiddeutschland 
hinzu. Chlotar I. vereinigte 560 ein Reich, das von den 
Pyrenien bis nach Oesterreich und von der Nordsee bis zu 
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den Seealpen und dem mittelliindischen Meere ging: es 
enthielt die verschiedenartigsten Elemente und nahm einen 
universalen Anstrich an. Die allgemeine Religion, nach 
der auch dieses Reich streben musste, das Christentum, er- 
schien in einer universalen, allgemeinen, katholischen Form 
am brauchbarsten, nicht in einer an die Nation gebundenen, 
wie sie der Arianismus bot, der nur Stammeskirchen nationalen 
Gepriiges ohne Verbindung untereinander geschaffen hatte. 
Die weitausgreifende merowingische Reichsgriindung 
und die katholische Kirche suchten einander und 
reichten sich die Hand. 

Dazu kommt endlich, doch nicht an letzter Stelle, der 
hohe moralische Eindruck der katholischen Kirche auf das 
Gemiit der Barbaren: die Herrlichkeit der untergegangenen 
Welt lag auf ihrem Angesicht. Die iiberlegene Kultur 
tiberwiltigte. Hier fanden die Germanen die technischen 
Fertigkeiten: wie man ein Landgut rationell bewirtschafte, 
emen Garten bebaue, eine Wasserleitung anlege und eine 
Fabrik leite. Hier entdeckten sie eine staunenswerte Welt 
geistiger Giiter. Damals ist das Verhaltnis eingetreten, 
das fiir alles Folgende scharf im Auge zu behalten ist. Der 
Unterschied von Klerus und Laien wird ein ganz anderer, 
als er in der alten Kirche war: der Kleriker ist der Ge- 
bildete, der Laie der Ungebildete. Die gesamte Bildung 
liegt auf der Seite der Kirche bis hinunter aufs Lesen 
und Schreiben und in die Breite gerechnet alle Kunst und 
Wissenschaft bis aufs Recht und die rein weltlichen Zweige 
der Verwaltung. Auf der Briicke der Religion traten auch 
Germanen in dies Reich der Bildung und horten auf, Bar- 
baren zu sein. Hs mehren sich rasch die frankischen 
Namen unter den katholischen Bischéfen. Durch das Band 
der Kirche wurden Romanen und Franken ein Volk auch 
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im Reiche der Bildung. Aber die Kirche behielt das 
Monopol. 

Aus dem bahnbrechenden Vorgange der Franken und 
aus der eigenen Ueberlegenheit der rémisch-katholischen 
Kirche erklart sich, dass auch diejenigen germanischen 
Stimme, die noch ausserhalb des friinkischen Reichs- 
verbandes lebten, Sueven und Westgoten in Spanien, 
Langobarden in Italien, Angelsachsen in Britannien, der 
romisch-katholischen Form des Christentums zufielen. Die 
ersteren gaben ihrem Arianismus den Abschied, ein katho- 
lisches Spanien entstand am Ende des 6., ein katholisches 
Italien im Laufe des 7. Jahrhunderts. Die letzteren, die 
heidnischen Angelsachsen, waren, ehe Gregors des Grossen 
weitschauende Missionspolitik hier einsetzte, schon in Beriih- 
rung mit dem Christentum in der Form gekommen, die die 
keltischen Briten, Scoten und Picten in Wales, Irland und 
Schottland ausgebildet hatten. Der friiher ausgesprochene 
Satz, dass das ganze kirchliche Abendland um 600 roma- 
nisiert war, erleidet hier eine kleine Einschrinkung. Was 
sich in dieser entferntesten, schon lange vom Leibe des 
Reichs abgerissenen und der geistigen Bewegung des Fest- 
lands entfremdeten Inselprovinz vorfand, war auch katho- 
lisch-orthodoxes Christentum, aber teils eigentiimlich ver- 
kiimmert, teils eigentiimlich fortgebildet. Man hatte die 
Entwicklung nicht mehr mitgemacht, die Rom so hoch ge- 
hoben hatte, man hatte iiberhaupt die Hierarchie nicht aus- 
gebildet, dafiir ganz einseitig das Ménchswesen, das aus 
Gallien hierhin getragen war. Hine Ménchskirche war ent- 
standen mit merkwiirdigen und z. T. sehr stérenden Sonder- 
gebrauchen, wie einer anderen Art der Osterberechnung, 
also einem anderen Kalender, mit einer -ausserordentlich 
strammen Zucht, einer Ausgestaltung des Busswesens, die 
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wieder fiir die Entstehung des Ablasses von Bedeutung 
wurde. 

Es kann nicht wundernehmen, dass die vollendet ge- 
- gliederte, in Roms Monarchie gipfelnde, allgemeine Kirche 
den Sieg iiber diese unserer Sympathie werte, aber zuriick- 
geblebene Winkelkirche davontrug, deren Grundschwiiche in 
ihrer mangelhaften Organisation und damit ihrer Regie- 
rungsunfahigkeit lag. Zuerst in Britannien selbst wurde 
diese Entscheidung im 7. Jahrhundert gefallt — in sehr 
bezeichnender Weise. Wahrend der Ire Colman, der Abt des 
fiihrenden Klosters Lindisfarne, sich fiir die Gebriuche 
seiner Kirche auf den Apostel Johannes berief, ganz wie 
einst im 2. Jahrhundert die kleinasiatische Kirche fiir ihre 
Osterberechnung gegen Victor von Rom, verwies der junge 
Angelsachse Wilfried, der in Rom gewesen war, auf den 
Himmelspfértner Petrus, der die Schliissel zum Himmelreiche 
habe und nur hineinlasse, wen er wolle; da fiirchtete der 
Konig von Northumbria die Aussperrung. Das war freilich 
noch eine kriftigere Argumentation, als sie Victor hatte an- 
wenden kénnen, das war Leos Theorie praktisch und drastisch 
angewendet. Wilfried aber wurde ein grosser Bischof von 
York. Nur schwache Reste der alten, romfreien, keltischen 
Provinzialkirche haben sich bis ins 12. Jahrhundert ge- 
halten. 

Im ganzen kann man sagen, dass zu Beginn des 
7. Jahrhunderts der Sieg der katholischen Kirche rémischer 
Form im Abendland vollkommen zweifellos war, soviel auch 
namentlich bei den deutschen Stammen Austrasiens noch 
an tieferer Christianisierung fehlte. 

Bischof Avitus von Vienne hatte in seinem Gliick- 
wunschschreiben zur Taufe Konig Chlodwigs wahrhaft 
prophetischen Blick bewahrt: er sieht darin nicht nur die 
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fiir sein eigenes Frankenreich entscheidende Tat, sondern 
auch die Biirgschaft fiir Christianisierung und Katholisie- 
rung der iibrigen abendliindischen Welt, ,der fern woh- 
nenden Volker, die zwar noch in natiirlicher Unwissenheit 
verharren, aber auch noch nicht durch die Aussaat falscher 
Lehren verderbt sind“, er sieht im Westen am Franken- 
hofe ein neues Licht, ein dhnliches Zentrum christlichen 
Lebens erstehen, wie es der Kaiserhof zu Byzanz im Osten 
bot. Schon der erste ,Ludwig“ von Frankreich erwarb 
sich ein Recht auf den Titel des ,,allerchristlichsten Konigs*. 

Sehr lehrreich ist der Vergleich mit den Versuchen, 
die Chlodwigs Schwager, der Ostgotenkénig Theoderich, 
machte. Auch er versuchte ein grosses neues Reich auf 
den Triimmern des alten und mit den neuen Kriften der 
germanischen Volker zu schaffen. Die uns erhaltene um- 
fangreiche Sammlung offizieller Aktenstiicke aus der Feder 
seines rémischen Kanzlers Cassiodor zeigt uns, wie er es 
vermochte, Romer und Goten unter eine Regierung zu 
bringen, und enthillt uns den Plan eines pangermanischen 
Bundes. Aber weil er vom Zentrum aus arbeitete, weil 
seine Heerhaufen in Italien sassen, sah er fiir véllig un- 
umginglich an, Romer und Goten wie sozial so religiés 
zu trennen. Er und die Seinen blieben Arianer. Auch 
wenn es den Ostgoten gelungen wire, die Verbindung mit 
Byzanz vollkommen zu lésen, auch wenn Justinians Feld- 
herren Belisar und Narses nicht siegreich tiber sie gekommen 
waren, das Unternehmen hatte keine Zukunft. Zu iiber- 
michtig wirkte hier auf diesem Boden die alte Welt auf 
die Germanen. Die kiinstlichen Schranken hiitten iiber 
kurz oder lang fallen miissen, wie nachher bei den Lango- 
harden, und die Ostgoten wiiren eingegangen in das ro- 
mische Wesen, romanisiert wie ihre westgotischen Briider. 
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Ks hitte das Blut etwas aufgefrischt; zu einer neuen Reichs- 
griindung, zur Neugestaltung der alten Welt hitte die Kraft 
nicht gereicht. Man weiss, wie Theoderich fiirchtete, dass 
seine gotischen Krieger entnervt wiirden, man weiss, wie 
selbst in den Provinzen die rémische Kultur auf die Ger- 
manen zerriittend wirkte. Die germanische Menschenmasse, 
die Theoderich mit sich gefiihrt hatte, war ohne Riickhalt 
und natiirliche Erganzungsquelle, ein aus der alten Heimat 
fortgerissenes, entwurzeltes, doch schliesslich briichiges Volks- 
gebilde. 

Das Reich aber, das Avitus ahnungsvoll von Nord- 
gallien aus als Erben des alten Rom erstehen sah, wurde 
vom Niederrhein aus durch ein sesshaftes, seine Massen 
langsam vorschiebendes Volk gegriindet und blieb mit dem 
Riicken an das weite Land der unbezwungenen deutschen 
Stéimme gelehnt. Es wird fiir immer merkwiirdig bleiben, 
dass gerade der Stamm, der den Saliern am nichsten sass, 
der sachsische, am langsten seine Selbstindigkeit und 
ungebrochene Higenart bewahrte: eine grossartige Reserve 
fiir die Zeit, da vielleicht die anderen Teile schon ihre 
Kraft verloren haben mochten. Die deutschen Stimme 
Austrasiens haben in der Tat das Frankenreich im 8. Jahr- 
hundert dusserlich und innerlich gerettet, und im 9. und 
10. Jahrhundert ist von hier das Reich von neuem ge- 
zimmert worden. 

- Wurde also auch, wie zuvor gesagt, aus Romanen und 
Franken durch das Band der Kirche Ein Volk, die neue 
Reichsgriindung, die von hier ausging, blieb und konnte 
trotz allem bleiben eine germanische. Wie das germa- 
nische Element nicht unterging im Rémertum, so nahm 
die siegende Nation hier auch die Religion der Besiegten 
nicht an, ohne deren Lebensformen umzuwandeln und sie 
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auch in der Tiefe zu beeinflussen. Die romanisierte 
Kirche wurde wieder germanisiert. 

Als Constantin die Kirche anerkannte, wollte er sie 
beherrschen; als Chlodwig sich verbiindete mit der katho- 
lischen Provinzialkirche, wollte er sie gebrauchen. Die 
Kriifte derselben sollten ihm helfen. So musste er der 
Herr bleiben iiber die Kirche seines Landes, seines sich 
dehnenden Reiches. Nicht nur dieser Wille des Herrschers, 
die notwendige Entwicklung der Dinge fiihrte zu einer 
engen Verbindung und Durchdringung des Geistlichen und 
Weltlichen, einer viel engeren, als sie die alte Kirche ge- 
kannt hatte. Auch im rémischen Reich hatte die Kirche 
im steigenden Masse \Grundbesitz erworben und war der 
Klerus ein reicher Stand geworden. Nun aber waren die 
Germanen Ackerbauer. Die Geldwirtschaft macht der primi- 
tiveren Form der Naturalwirtschaft wieder Platz. Der 
fromme Sinn, die besondere Neigung der Germanen zur 
»Milde“, zur Freigebigkeit, der Aberglaube, das Bediirfnis, 
die Ausbriiche ungeziigelter Leidenschaft ebenso massiv 
wieder gut zu machen, veranlassen riesige Schenkungen an 
die Kirche. Die Krone geht voran. Hier aber, in der 
Kirche allein vermochte man wirklich vermége der héheren 
ererbten Verwaltungskunst derartige Strecken Landes zu 
verwalten und zu vermehren. In ihrer ,toten Hand“ 
wuchs das Land ins ungeheure. Wie damals Gregor I. in 
Italien durch die Ordnung des ausgebreiteten bischéflich- 
romischen Grundbesitzes das Fundament legte zum ,, Kirchen- 
staat“, zum Patrimonium Petri, so wird iiberall die Kirche, 
von den Bistiimern und Abteien bis zu den Pfarreien 
und Kapellen hinunter, Grundbesitzerin, Grossgrundbe- 
sitzerin. Die Kirche, urspriinglich in den Stddten zu 
Hause, auch in den Proyinzen, wird biuerlich, die Bischéfe, 
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jetzt selbst zum Teil fiihrenden frinkischen Familien ent- 
nommen, stellen sich dem grundbesitzenden Adel zur Seite, 
ja tiber ihn: Klerus und Adel werden die beiden ersten 
Stinde. 

Das war allenthalben so, in Spanien, England, Ober- 
italien — im frinkischen Merowingerreich fiel es besonders 
ins Gewicht. Der Kénig konnte gar nicht verzichten auf 
die Ausnutzung und Beherrschung dieser Linderstrecken. 
Er konnte sich allenfalls den Einfluss versagen auf die 
innerkirchliche Gesetzgebung und die Lehre — aber davon 
war in diesen Zeiten des Uebergangs bitter wenig zu 
spiiren — auf die 6ffentlich rechtlichen Verhiiltnisse konnte 
er ihn sich noch weniger versagen als der rémische Kaiser. 
Der merowingische Kénig berief die Reichssynoden, wahlte 
die Bischéfe oder wirkte zur Besetzung mit, ihm mussten 
sie die Treue schworen. Grundsiatzlich erstreckte sich 
staatliche Straf- wie Zivilgerichtsbarkeit, Steuer und Heer- 
bann auch iiber den Klerus, und die Ausnahme war konig- 
liche Gnade. Auf der anderen Seite — die grundbesitzen- 
den Bistiimer und Kloéster konnten ihrerseits nicht ver- 
zichten auf den staatlichen Schutz, unter dem die Kirche 
ja auch schon in roémischer Zeit lebte, zumal bei der 
Unsicherheit der 6ffentlichen Zustande. War doch jetzt 
wieder jener barbarische Zustand eingetreten, dass nicht 
der Friede, sondern der Krieg als die Voraussetzung alles 
Lebens, geradezu als das Normale erschien! So ver- 
wichst das ganze Dasein der Kirche mit dem Staate, mit 
dem Lande, der Nation. Wissenschaft und Kunst nehmen 
rapid ab, der Zusammenstoss der tiberfeinerten Kultur 
und der Barbarei bringt eine Verrohung auch der Sitten 
mit sich, die groben materiellen Interessen wiegen durch- 
aus Vor. 
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Das sind die katholischen germanischen Landes- 
kirchen der Merowingerzeit, eine langobardische, west- 
gotische, angelsiichsische, friinkische Landeskirche, die 
letztere ja weit grdsser, eine Reichskirche, aber doch nur 
eine neben den anderen, und in ihr selbst streben einzelne 
Teile wohl nach Ausbildung kleinerer Landeskirchen. So 
ist am Anfang des 8. Jahrhunderts von den Agilolfingern 
der Ansatz zu einer bayrischen Landeskirche gemacht 
worden. Die Verhiltnisse aber dieser Iandeskirchen sind 
typisch geblieben fiir das ganze Mittelalter — auch was 
das Folgende betrifft. 

Liegt nicht ein innerer Widerspruch in dem Ausdruck 
»katholische — d. h. allgemeine — Landeskirche — d. h. 
partikulare Kirche“? Sicher, wenn sich beide Begriffe zu 
ihren Konsequenzen entwickeln, wenn sich die Landes- 
kirche zu einer Staatskirche entwickelt, so dass ein enges 
Dienstverhiltnis der Kirche zum Staat angestrebt wird, 
und wenn das Katholische als strenge Einheit mit der 
Tendenz der Nivellierung gefasst wird, so wie es eben 
Rom beanspruchte. Das heisst also: Rom und die 
germanischen Landeskirchen stehen in einem ver- 
borgenen Gegensatz zueinander. Der Ké6nig kann 
und will nicht dulden, dass eine fremde Hand in seine 
Kirche hineinregiert und deren Angelegenheiten nach einem 
allgemeinen Schema regelt, das nicht das seine ist. 
Auch wenn seine Kirche nur eine rein geistige Grdésse 
gewesen ware, barg es seine schweren Gefahren, aber als 
Grossgrundbesitzerin, als erste Steuerkraft und als mich- 
tigster Stand durfte sie keinen Fremdkérper in seinem 
Reiche bilden. Und umgekehrt, bei dem geistlich-welt- 
lichen Charakter der Kirche musste jeder Versuch Roms, 
auch nur auf dem geistlichen Gebiete wirklich gewissen- 
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bindende Befehle iiberallhin ausgehen zu lassen und den 
absoluten Monarchen herauszukehren, sich sofort geltend 
machen auch auf dem so eng verbundenen weltlichen 
Gebiet. 

Man musste von Kompromissen leben, Abstriche 
_ machen von seinen Anspriichen, eine reine Staatskirche 
und ein reiner Kurialismus sind unvertriiglich. Gerade am 
Frankenreich fand die Macht Gregors des Grossen ihre 
Schranke. Die angelsiichsische Kirche dachte er anders 
an Rom zu ketten, aber so ehrfiirchtig man hier nach Rom 
sah, wallfahrtete und zuerst den Peterspfennig abfiihrte zur 
Unterhaltung der Schola Saxonica am Sitze des Papstes, 
hier, wo angelsichsischer Gau und bischéfliche Didzese 
genau zusammenfielen, war es von vornherein eine selbst- 
verstindliche Annahme, dass der Konig auch die Bistiimer 
besetzte, die Synodalbeschliisse bestitigte, den Klerus rich- 
tete: Kénigsrecht vor Bischofsrecht. Freiheiten der fran- 
kischen wie der anglikanischen Kirche von Roms Herr- 
schaft, Gallikanismus und Anglikanismus, waren von An- 
fang an vorhanden. 

Die Namens- und Geistesnachfolger Gregors des Grossen, 
der 2. und 3. Gregor, bedeutende Vertreter der rémischen 
Bestrebungen in der ersten Hilfte des 8. Jahrhunderts, 
dachten sich in den Deutschen ein gefiigig Volk zu er- 
ziehen. Durch den Angelsachsen Winfried oder Bonifaz 
sollte es unmittelbar an Rom, abseit der Macht des Franken- 
kénigs, gekniipft werden. Aber gerade damals erhob sich 
durch die Kraft des Karolingerahnen, Karl Martells, das 
Frankenreich wieder aus seiner Schwiche. Und gab Papst 
Gregor Bonifaz einen Auftrag, so stellte ihm der wachsame 
Karl Martell einen Parallelauftrag daneben, so dass er 
doch wieder die zwei Herren iiber sich spiirte. 
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Karl Martell war ungeistlich, die moralische Macht 
war auf seiten des Papstes. Aber als nun seine Sohne 
Karlmann und Pippin der Doppelaufgabe der Kirchen- 
reform und der Mission sich weit aufschlossen und zugleich 
der neue Papst Zacharias Fehler machte und zauderte, da 
entschied sich Bonifaz der Angelsachse zwischen seinen 
beiden Herren fiir den Kénig nach dem Vorbild seiner 
Heimatskirche bei aller héchsten Ehrfurcht vor Roms mora- 
lischer Wiirde. Auch das innere Leben der Kirche ist 
der Gewalt des Koénigs hingegeben, Verwaltung, Disziplin 
und Sitte, selbst der Glaube. 

Mit der Tatigkeit des Bonifaz ist die romische Form 
des Christentums auch in den deutschen Teilen des Reichs 
zur Geltung gekommen, durch die bewaffnete Mission Karls 
des Grossen wurden auch die trotzigen Sachsen vom Rhein 
bis zur Hider, also Norddeutschland, der rémisch-katho- 
lischen Form gewonnen, und die Ansiitze wurden gemacht, 
auch die West-‘ und Siidslaven in dieser Richtung zu 
christianisieren. Europa, soweit es tiberhaupt Christi Namen 
bekannte, mit Rom in Verbindung! Allenthalben in Deutsch- 
land ward die irische Mission zuriickgedriingt. Sie hatte 
die Unfiahigkeit zu organisieren aus ihrer Heimatskirche 
mit heriibergebracht. Zu organisieren aber war Roms be- 
sondere Stirke. Die Karolinger niitzten sie. 

Unter Pippin, dessen Thronbesteigung doch nur eine 
neue Variation der gezeichneten Verhiiltnisse herauffiihrt, 
und unter seimem grossen Sohne Karl wird auch die Ger- 
manisierung vollendet. Nicht nur, dass ihre Landes- oder 
Reichskirche unldsbar eingegliedert ist in den Staat, den 
sie zu neuer Festigkeit brmgen — Pippin schiebt selbst 
Bonifaz zuriick —, sie dehnen auch ihr Reich und damit 
ihre kirchenpolitischen Grundsitze aus iiber neue Gebiete, 
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Italien und den christlichen Norden Spaniens. Ausser Siid- 
italien und England, mit dem man wenigstens in enger 
geistiger Fiihlung steht, ist das ganze christliche Abend- 
land nicht nur rémisch, sondern auch frinkisch, Rom 
zwar an der dussersten siidlichen Kante des Reiches, doch 
eine frinkische Stadt, sein Bischof, der Papst, ein frin- 
kischer Reichsbischof, sein Patrimonium ein Stiick friinkischer 
Reichserde und Reichskirche. 

Romanisierung und Germanisierung — die beiden 
Merkmale fiir die katholische Kirche des Abendlandes im 
Mittelalter! In denselben Jahrzehnten des 8. Jahrhunderts 
sind beide vollendet. Aber mit der Vollendung schien die 
Notwendigkeit des Konflikts zwischen dem rémischen Sacer- 
dotium und dem germanischen Imperium gegeben. Vor- 
laufig hatte dieses das letzte Wort. 


oxale 
Imperium und Sacerdotium, 
von Karl dem Grossen zu Innocenz IIl. 


Karls Biograph Hinhard erzahlt, dass der Franken- 
kénig an jenem Weihnachtstage 800, als er vor dem Altar 
der Peterskirche im Gebete kniete, iiberrascht worden sei 
durch Papst Leo III., der eine goldene Krone hervorholte 
und sie dem Franken aufs Haupt setzte, unter dem Jubel- 
ruf des rémischen Volks, wie es einst die rémischen Ca- 
saren griisste: Dem Augustus Karl, dem gottgekrénten 
grossen friedreichen Kaiser der Rémer, Leben und Sieg! 
Die Meinung, die auch der ausgezeichnete Bearbeiter der 
deutschen Kirchengeschichte, ALBERT Hauck, teilt, dass 
Karl nicht die Absicht gehabt habe, die Kaiserwiirde zu 
erneuen, ist doch nicht haltbar. Die Ueberraschung kann 
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sich nur auf den Tag und die Art bezogen haben. Gewiss 
wollte er sich selbst die Krone aufs Haupt setzen. 

Karl hat im Jahre 794 zu Frankfurt a. M. eine all- 
gemeine Synode des Abendlandes gehalten in Sachen einer 
christologischen Kontroverse und des Bilderstreits. Ks war 
wie eine Kopie der 6kumenischen Synode alten und Ost- 
lichen Stils und der Stellung des Kaisers zu ihr: Karl 
prasidierte, erliuterte, vor dem Throne stehend, die Streit- 
frage, entschied und verkiindete den Beschluss. Er wollte 
die Synode des Ostens von 787 tibertrumpfen und stellte 
weit eindriicklicher das Gegenteil von dem fest, was’ dort 
beschlossen war. Der Papst aber, obwohl anderer Mei- 
nung, unterwarf sich. Die ,,karolinischen Biicher“, die in 
den Grundziigen des Kaisers eigene Meinung wiedergeben, 
strotzen von Hoch- und Selbstgefiihl gegeniiber dem Orient 
und Byzanz und zeigen zugleich inhaltlich, wie sehr man 
dazu ein inneres Recht hatte. Den ,K6nig yon Byzanz*, 
wie Karl hier geflissentlich sagt, der es gewagt hatte, ohne 
ihn, den ,Herrscher von Germanien, Gallien, Italien und 
den umliegenden Provinzen“ ein sog. 6kumenisches Konzil 
einzuberufen, diesen Rivalen endgiiltig auszustechen und die 
Erinnerung an ihn im Westen zu léschen, gab es kein 
anderes, jedenfalls kein wirksameres Mittel, als das Im- 
perium des Abendlandes in neuer, selbstindiger Form 
wiederaufzurichten. 

Der Papst salbte, die Kirche segnete ihn. Wieder ein 
heiliges rémisches Reich, nur germanischer Nation. Aber 
viel mehr ein heiliges als das alte, denn viel inniger noch 
durchdrang sich hier nach dem, was wir gesehen, das Staat- 
liche mit dem Kirchlich-Religidsen, ein Gottesstaat, eine 
Theokratie. Das war das Ideal, das ausgesprochener- 
massen in Karls Herzen lebte. Kinen Priester und Pre- 
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diger nennt ihn Alkuin, den Stellvertreter Petri, ja Christi 
und Gottes gar Theodulf von Orleans; er selbst aber be- 
zeichnete sich im vertrauten Kreise seiner Akademie mit 
dem Namen des theokratischen Kénigs von Israel, der zum 
Typus aller wurde, David. 

Wirklich gelang es ihm in hohem Masse, die Aufgabe, 
die darin beschlossen lag, zu lésen. Die Kirche, die all- 
gemein, katholisch war, musste ihm dabei wieder, wie einst 
Constantin und in gewissem Grade Chlodwig als das erste 
Werkzeug, ja als die Grundlage seiner Herrschaft und das 
Band seiner Reichseinheit erscheinen, obgleich sie ré6misch- 
katholisch war. In dem Einen Papst konnte die niitz- 
liche Einheit der Kirche straffer zusammengefasst werden, 
der Papst konnte ihm wie einst Cyprian die Einheit der 
Kirche symbolisch darstellen, konnte ihm auch eine brauch- 
bare Waffe gegen Byzanz sein. Aber freilich nur ein Papst, 
der von Weltherrschaft seinerseits nicht triumte. Hr musste 
yon rein religidser Autoritét bleiben, er wurde in die Stel- 
lung des fiirbittenden Hohenpriesters verwiesen, im tibrigen 
war er der erste Untertan des Kaisers, dem er die Treue 
schwur, der Gericht iiber ihn hielt, der seine Wahl be- 
stimmte und ohne dessen Erlaubnis er Rom nicht verlassen 
durfte. 

Es liegt ein eigener Zauber iiber diesen Tagen des 
grossen Karl, der ersten Renaissance, einer ersten wirk- 
lichen Verschmelzung zwischen christlich-germanischem und 
antikem Wesen. Ein Meister der Organisation, hat Karl 
es verstanden, die an seinem Hofe gepflegten Ideen hinunter- 
zuleiten bis in das einzelne Pfarrhaus und bis ins Volk; 
eine humane, sittliche und religidse Bildung, aus jenen 
Quellen gespeist, senkte sich gleichmassig tiber die Reichs- 


teile. Das war die eigentliche hohere Aufgabe dieser kurz- 
vy. Schubert, 3, Aufl. 11 
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dauernden Bliite, das neue Europa, das sich aus so ver- 
schiedenen Elementen gebildet, eine Zeitlang gleichmissig 
hineinzutauchen in den Strom dieser karolingischen Renais- 
sance und so wenigstens ein gewisses Mass von Gemeinsam- 
keit an Giitern der Kultur auszustreuen. Nur der, der sich 
so oft auf Karl berief, Napoleon J., hat eine verwandte Auf- 
gabe gehabt. Eine grosse Erinnerung steht allen christ- 
lichen Volkern an der Schwelle des Mittelalters und ver- 
band sie: das Bild des grossen Karl. 

Nur unter ihm und nur so lange er lebte, hat es ein 
westliches Kaisertum im Mittelalter gegeben, ein Imperium, 
das die Christenheit des Abendlandes wirklich vereinte und 
semen Namen mit Recht trug. Was sich dann spater so 
nannte, lebte nur von der idealen Fiktion, das Reich Karls 
und der alten Kaiser fortzusetzen. Unmittelbar nach Karls 
Tode, unter seinem Sohn und seinen Enkeln, begann viel- 
mehr schon der Zerfall des Reichs, und kein Menschen- 
alter darnach, 843, sonderte es sich in Frankreich, Deutsch- 
land und Italien. Was wurde mit der Kirche, die auf das 
innigste mit der Theokratie verwachsen wie im Altertum 
geradezu der Trager der Einheit und der einheitlichen 
Kultur gewesen war? In den Tagen des Zerfalls ist es 
die friinkische Reichskirche gewesen, die krampfhaft und 
zum Teil gegen den Papst den grossen Gedanken der 
Reichseinheit festhielt, weil in ihm die Bischéfe zugleich 
den Gedanken der einen Christenheit verkérpert und ver- 
biirgt sahen. Erst als tiber Kaiser Lothar das Gottes- 
gericht der Schlacht bei Fontenay 841 hereinbrach, da 
schwenkte sie in ihrer Masse ab — wohin? AZerfiel sie 
auch in Nationalkirchen wie das Reich in Nationen oder 
fand sie einen anderen Hort der Einheit? Folgte auch sie 
den auseinanderstrebenden Tendenzen oder suchte sie ihre 
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Einheit nun in sich selbst, da sie diese in einer politischen 
Idee nicht mehr finden konnte? 

Es lag in der Natur der Sache, dass die Kirche 
wihrend der Zeiten der politischen Schwankungen und 
Kimpfe, in ihrem Selbstgefiihl wachsend, geneigt wurde, 
etwas fiir sich selbst bedeuten zu wollen, nicht nur als 
Dienerin des Herrschers, als staatlich bezahlte Lehrerin und 
Erzieherin des Volks. Eine spezifisch hierarchische Stré- 
mung entwickelte sich namentlich stark in der fihrenden 
westfriinkischen Kirche und fand namhafte Vertreter. Diese 
hochkirchliche Partei war nicht eigentlich rémisch, aber es 
war klar, dass sie in Rom ihren Bundesgenossen sehen und 
nach dem Papst die Hand ausstrecken musste, der sich 
bereits im Bruderkrieg — es war wieder ein Gregor, der LY. 
seines Namens — dusserste Miihe gegeben hatte, die Dienst- 
barkeit gegen den Frankenkaiser abzuschiitteln und seiner- 
seits als der Hort der kirchlichen Einheit zu erscheinen. 

Aus diesen Kreisen ist um die Mitte des 9. Jahr- 
hunderts in der Erzdidzese Rheims und wohl mit beson- 
derer Beziehung zu den hier herrschenden Verhiltnissen 
unter dem grossen Erzbischof Hinkmar eine der  gross- 
artigsten und folgereichsten Falschungen entstanden, die 
die Weltgeschichte kennt, die der pseudo-isidorischen 
Dekretalien. Ihr Hauptgedanke ist die Loésung des 
Episkopats von der staatlichen Gewalt. Dazu aber bietet 
die Riickendeckung der pipstliche Primat. Hier, in Rom, 
haben die Bischéfe den Hort ihrer Einheit und Freiheit 
gegen die Kénige und die mit den Kénigen sich einlassen- 
den grossen Metropoliten — er, der Papst, beherrscht die 
Welt und ihre Herrscher. Durch eine Fiille gefalschter 
Papstbriefe war diese Autoritéit Roms in die ehrwiirdige, 
friiheste Vergangenheit der Kirche hinaufgeriickt. Wie 

Lgl: 
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eine geschichtliche Offenbarung musste das einer Zeit er- 
scheinen, die in ihren héchsten gelehrten Spitzen wohl im 
stande war, eine solche Filschung hervorzubringen, aber 
noch nicht die Mittel besass, sie vor aller Augen ein- 
leuchtend zu entlarven. Fiir das ganze Mittelalter war 
damit eine rechtliche Grundlage geschaffen, ein Programm, 
das es nur auszufiihren galt. 

Nicht zu Rom, sondern im westfrinkischen Klerus war 
diese Waffe geschmiedet, aber sie fand in Rom die Hand, 
die sie zu schwingen verstand. Wie iiber der Geschichte 
des Kaisertums im Mittelalter die hohe Gestalt Karls 
steht, so tiber der des Papsttums die Gestalt des grossen 
Papstes Nikolaus I. (858—867), des Hildebrands vor 
Gregor VII. Er proklamiert das absolute Recht des Papst- 
tums in der Kirche: sein Wort ist Gottes Wort, seine Tat 
Gottes Tat, er versteigt sich bis zum Gedanken einer geist- 
lichen Allgegenwart des apostolischen Stuhles. Von niemand 
zu richten, hat er alle zu richten. Alle? Hitte er auch 
anders gewollt, so hatte er doch schon damit dem Systeme 
der Landes- und Staatskirchen den Krieg erkliren und 
den obenbezeichneten verborgenen Konflikt entbinden miissen. 
Der Konig hat keine Bischéfe einzusetzen, keine Bischéfe 
zusammenzurufen, keinen Bischof zu richten. Des héchsten 
Bischofs Recht, Papstrecht, vor Kénigsrecht. Unwiirdige 
Hande mischen sich ins Heiligtum. So kam man schon 
von der Beherrschung der Kirche aus zur Herrschaft auch 
tiber den Staat. 

Unter dem Eindruck des sich auflésenden alten rémi- 
schen Reichs hatte Augustin sein grosses Buch De civitate 
dei geschrieben. Hier war der Gottesstaat nicht die kaiser- 
liche Theokratie gewesen, deren Erneuerung und Voll- 
endung Karl der Grosse erstrebte, sondern die hierarchische 
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Kirche, der Staat aber war von der Erde her, an sich vom 
Teufel, voll Licht nur, soweit die Kirche Licht darreichte, 
sonst hdchstens voll glinzender Laster, jedenfalls aber ver- 
pflichtet, der Kirche zu dienen. In den pseudo-isidorischen 
Dekretalien aber, die dem Papste dargereicht wurden, hatte 
man nun die kirchenrechtlichen Beweise fiir diese all- 
gemeinen Sitze vom rechten Verhiltnis der Kirche zum 
Staat. Vom Papste — denn die Kirche ist der Papst 
schon nach Leo dem Grossen — sind auch alle Kronen 
tibertragen. Unter dem Eindruck des sich auflésenden 
neuen frankisch-rémischen Reichs fiigt Nikolaus die alten 
Theorien der neuen germanisch-romanischen Welt gegen- 
iiber zusammen. Imperatorem totius mundi se facit, ,,er 
macht sich zum Kaiser der ganzen Welt“, meinten Freund 
und Feind. Das Thema der nachsten Jahrhunderte war 
ausgesprochen. Bereits bei Nikolaus schligt das universale 
Staatskirchentum Karls des Grossen um in das universale 
Kirchenstaatstum: die ganze Christenheit ein Kirchenstaat, 
der Papst der Kaiser, die Fiirsten wie die Bischéfe seine 
Vasallen. 

Sein Leben war zu kurz, um die Riesengedanken zu ver- 
wirklichen — er starb gerade vor der Entscheidung in allen 
Fragen — und die allgemeinen Verhiltnisse waren zu ver- 
worren. Wie die kaiserlichen so gingen auch die papst- 
lichen Ideale fiir lange Zeit unter in dem Zerfall des 
Reichs und dem allgemeinen Ringen nach neuen Bildungen. 
Es blieb ein Priludium des spiteren Kampfes. Damals 
hat die rémisch-katholische Kirche vielmehr den schweren 
Verlust erlitten, dass ihr die slavische Welt weithin fir 
immer entrissen wurde. Fiir das, was der griechischen 
Politik und Mission unter Bulgaren, Serben und Siidrussen 
gelang, konnte das, was Ansgar trotz treuester Lebens- 
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arbeit mit einem brennenden Herzen voll Liebe im skan- 
dinavischen Norden erreichte, in keiner Weise einen Er- 
satz bieten. Die politische Verwirrung vernichtete alles. 

Das Schlimme war, dass bei der Auflésung des Reichs 
und ehe sich die neuen Reiche auf nationaler Grundlage 
erhoben, die kleineren Gewalten zu souveriner Selbstindig- 
keit aufstrebten. Das hat tiefliegende Griinde. Auf dem 
Boden Galliens und Italiens sassen ja die verschiedensten 
Elemente der Bevélkerung, aber auch die Deutschen waren 
nicht als Nation in die Geschichte eingetreten, wir héren 
vielmehr von uralten Stammesverbinden. Die Stimme, 
Bayern, Schwaben, Sachsen, Ostfranken vorziiglich, trachten 
nach ké6niglicher Selbstindigkeit. Friiher als in West- 
franken — yon Italien zu geschweigen — kommt es in 
Deutschland zur Einigung: eine nationale Staatsbildung 
erhebt sich ittber den Stammesherzogtiimern. Der stiarkste 
und ungebeugteste, am spitesten in die Geschichte einge- 
tretene Stamm, der sichsische, richtete in Heinrich I. und 
Otto I. das deutsche Kénigtum auf. Sicherstellung der 
Grenzen aber bedeutete zugleich Erweiterung derselben 
‘nach Norden und Osten, zu dianischen Normannen und 
Slaven, und politische Erweiterung bedeutete zugleich 
Christianisierung. Die Marken Deutschlands beginnen sich 
dem heutigen Umfange zuzustrecken. 

Das schwierigste Problem war, die partikularen Ten- 
denzen untenzuhalten: sie zu vernichten und das Reich 
nach Weise des karolingischen Reichs in Grafschaften auf- 
zulésen, ging nicht an. Die Herzige wurden die oberste 
Terrasse in der Pyramide lehnsrechtlicher Verhiiltnisse. 
Otto I. (936—973) hatte zweimal den Kampf um seinen 
Thron mit diesen Gewalten zu bestehen. Da schlug er 
diejenige Politik ein, die fiir die Entwicklung der deutschen 
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Kirchengeschichte bis auf Napoleon I. von entscheidenden | 
Folgen gewesen ist: er  stiitzte sich gegen die grossen 
Laienherren auf seine Kirche, die ihm, wie einst Chlodwig 
die seine, das bot, was er brauchte, eine tiber die Stammes- 
grenzen iibergreifende Macht. Er verwischte dazu die 
Grenzen zwischen Krongut und Kirchengut, schob der 
Kirche soviel Krongut unter wie moglich, stattete sie mit 
Vorrechten aus, machte Bischdofe und Reichsibte zu Terri- 
torialherren, die ihm die sichersten Steuern und die grissten 
Heereskontingente stellten. Kurz, er schuf eine deutsche 
Nationalkirche, die ihr Leben hatte und haben sollte in 
der intimen Verbindung mit der Krone. Der deutsche 
Nationalepiskopat ist der Traiger der kéniglichen Politik 
nicht nur gegen die Laiengewalten, sondern vielfach auch 
gegen den Papst, auch noch unter den Hohenstaufen, ge- 
“wesen. Die treuesten Freunde und Gehilfen Heinrichs IY. 
und Friedrich Barbarossas sind in seinen Reihen. 

Freilich, die Rechnung hatte eine Voraussetzung: dass 
der Konig die Hand wirklich fest auf seiner Kirche ruhen 
liess, vor allem die Besetzung der geistlichen Stellen be- 
einflusste, kurz, dass sie seine Landeskirche blieb. Er 
hat nicht nur diese Grundsitze selbst beobachtet, er hat 
sie auch der deutschen Politik fiir die folgenden Genera- 
tionen eingepflanzt. Und dennoch war es derselbe kénig- 
liche Mann, der den Gegner aus der Ohnmacht weckte, 
und dadurch das Verhingnis iiber diese spiteren Genera- 
tionen wieder heraufbeschwor! 

Ottos Plane sind iiber Deutschland hinausgegangen, 
trotz der nationalen Haltung seiner Politik, auf dem Wege 
zum Universalismus hin. Er hat in Frankreich, das noch 
in voller Verwirrung war, eingegriffen, ebenso im _ neu- 
gebildeten burgundischen Zwischenreich, endlich in Italien. 
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Gerufen yom Papst hat er die Kaiserkrone Karls aus der 
Hand eines Dreiundzwanzigjihrigen genommen. Aber im 
selben Moment, da er das Imperium erneuerte, rich- 
tete er auch das rémische Sacerdotium wieder auf, 
riss es empor aus der Entwiirdigung des Weiberregiments 
und lenkte es auf hohe Ziele zuriick. Wer wollte ihm daraus 
einen Vorwurf machen, dass seine Augen gehalten waren, 
da fiihrende Geister unserer Zeit doch noch nicht gelernt 
haben ‘schirfer zu sehen! Zu erkliren ist all das ja nur, 
wenn man erwagt, dass er, der Sohn der strenggliubigen 
Mathilde, nicht nur. von hohen politischen, sondern auch 
von hohen kirchlichen Idealen erfiillt war. Er wollte der zer- 
riitteten Kirche wirklich aufhelfen; von den Burgen der Sachsen- 
und Frankenkaiser am Harz ist die Reform der Kirche an 
Haupt und Gliedern ausgegangen. Wie Otto I. in Deutsch- 
land die Kirche zum Werkzeug seiner Politik nur machte, 
indem er sie zugleich sittlich-religids und wissenschaftlich 
hob, so sollte es in der ganzen Kirche sein, in Rom vorab. 

Wieder etwas von dem theokratischen Zuge Karls 
durchstrémt diese Kaiser, am meisten Otto IIT. (983—1002) 
und Heinrich III. (1039—1056). Diese beiden sind in der 
Tat auf dem Wege zur Universalherrschaft, hohe impera- 
torische Pliine gehen ihnen durch den Sinn. Otto III. war 
ein Schwirmer, der yon einer gemeinsamen kaiserlich- 
pipstlichen Weltherrschaft triumte, aber Heinrich III, in 
dem wir die Macht des heiligen rémischen Reichs deutscher 
Nation auf dem Gipfel sehen, wollte bei aller persénlichen 
Ehrfurcht vor der kirchlichen Wiirde das zwiespiltige 
Papsttum in Sutri 1046 zur Einheit und damit zur Wirkung 
doch auch deshalb zuriickfiihren, weil er es zu brauchen 
gedachte. Die Herrschaft iiber den Papst sollte die Herr- 
schaft iiber die eigene Kirche sichern und den Einfluss auf 
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die ganze Christenheit vermitteln, zu der nun seit der Jahr- 
tausendwende auch Ungarn und die skandinavischen Reiche 
gehérten. Darum musste der Papst wieder wie zu Karls 
Zeiten des Kaisers Untertan sein, absetzbar und einsetzbar 
yon ihm und ihm verantwortlich. So bleibt bis zur Mitte 
des 11. Jahrhunderts das Imperium Herr iiber das Sacer- 
dotium. — 

Es war ein doppelter Fehler dabei, ein zwiefacher 
Unterschied von dem Reiche Karls ist nicht zu verkennen. 
Einmal man iiberschitzte sich selbst. Unmittelbar lenkte 
man eben die Welt nicht, dies Imperium war nur ein um 
Italien, spater noch um Burgund erweitertes deutsches 
Reich, und der Papst war nicht angewiesen auf dieses 
Reich, sobald sich die anderen Staaten, Frankreich aus 
seiner Vasallen-, England aus seiner Diinennot, zu geord- 
neten Staatswesen herausarbeiteten. Die Reichskirche Hein- 
richs III. war im grund eine Landeskirche, keine Universal- 
kirche, und darin allein lag ihre Starke. Sowie die Kaiser 
universale Pline aufnahmen, murrte der deutsche Episkopat, 
er trug den nationalen Gedanken. 

Der zweite Irrtum war nicht sowohl eine Unterschatzung 
als eine Verkennung des Gegners. Auch Heinrich III. sah 
nicht, dass er durch die Reform der Kirche und vor allem 
des Papsttums Geister entband, die man bald nicht mehr 
zu bannen imstande war. So sicher war er seiner Sache 
noch, dass er auf die Ernennung des Papstes verzichtete 
und mit dem Rechte der Bestitigung sich begniigte. Ja, 
er tat alles, um der anschwellenden innerkirchlichen Reform- 
bewegung, in der er als aufrichtig frommer Katholik seine 
Bundesgenossin zu sehen wiinschte und darum auch sah 
und in der er schliesslich doch seine Feindin hatte, den Zu- 
gang zur héchsten Stelle, zur papstlichen Kurie, zu bahnen. 
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Wie im 9. Jahrhundert entspringt dem Inneren der 
Kirche eine miichtige Strémung, die sich mit Gedanken 
fiillt, wie sie Pseudo-Isidor vertrat, dem Papste die geistigen 
Waffen reichte und zu sich selbst verhalf. Damals war die 
Bewegung im gallischen Klerus entstanden. Die daneben 
herlaufende Klosterreform Benedicts von Aniane yon rein 
religids-asketischem Charakter hatte den Anschluss daran 
nicht gefunden. Jetzt verbinden sich der Reformgeist des 
burgundischen Klosters Clugny und der Reformgeist des 
lothringischen Klerus, jener den moralischen Ernst, dieser 
die kanonistischen Kenntnisse und das hierarchische Macht- 
bewusstsein hinzubringend. Das ist in seiner Einheit der 
Geist, der in Gregor VII. seine Verkorperung fand. Er 
war vor allem erfiillt mit der ganzen Wucht einer starken 
religidsen Ueberzeugung; hart und riicksichtslos, war er 
doch innerlich ergriffen von der Hoheit seiner Mission. 

Nur wenige Jahre nach Heinrichs II. Tode beginnt 
das Sacerdotium, wie es Rom fasste, und das Imperium, 
wie es die Sachsen und Franken geschaffen hatten, in den 
Weltkampf einzutreten. Nach allem Ausgefiihrten ist es 
nicht mehr notig, zu erkliren, warum es sich in diesem 
Kampfe, an dessen Spitze die Canossa-Szene von 1077 steht, 
vornehmlich um die Investitur handelt: ob Kaiser oder 
Papst die Bischéfe eimsetzen soll, danach entschied sich 
allerdings letztlich, ob ein Staatskirchentum oder ein Kirchen- 
staatstum die Welt beherrschen solle. Sonst hitten die 
Bischéfe schon auf alle ihre weltlichen Lehen, die ganze 
weltliche Seite ihrer Stellung verzichten miissen. Der Ge- 
danke ist im Jahre 1111 einmal aufgetaucht, er ist kaum 
ernst zu nehmen, und jedenfalls revoltierten die deutschen 
Bischéfe. Aber an diese Unterscheidung kniipft doch das 
Wormser Konkordat von 1122 an, das die Gewalten 
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teilen will: in die weltliche Seite des bischéflichen Amtes 
soll der Landesherr, der Konig, in die geistliche der Papst 
einsetzen. T'atsiichlich sicherte sich der Kénig, in Deutsch- 
land wenigstens, die Entscheidung. Es war doch nur ein 
Wadtfenstillstand, den die Kurie zum Versuche nutzte, durch 
kluge Ausbeutung deutscher Schwiiche friedlich zu erreichen, 
was die Gewalt verweigert hatte. 

Der Kampf, der mit den Hohenstaufen wieder aus- 
bricht, zeigt bis zu Heinrich VI. kein wesentlich neues Mo- 
ment: Friedrich Barbarossa greift auf die friihere Position 
yon Worms zuriick, zu der ihm der Weg noch offen stand. 
Nur bunter ist das Bild, auch unsere Kenntnis der Er- 
eignisse besser und reicher; der Waffen auf beiden Seiten 
sind mehr. Wahrend Rom mit dem natiirlichen Recht 
kimpft, dessen Identitét mit dem gottlichen es behauptet, 
verkiindet Barbarossa auf den roncalischen Feldern das 
alte Recht der rémischen Imperatoren. Seitdem beginnt 
das jahrhundertelange Ringen zwischen dem _ kanonisch- 
romischen und dem kaiserlich-rémischen Recht, ein Kampf 
zwischen neuem und altem Romanismus, der sich weit in 
die Reformationszeit erstreckt. Unvergessliche Gestalten 
auf beiden Seiten!. Kaiser Rotbart mit seinem Kanzler 
Rainald von Dassel und auf der anderen die vornehme 
und reine Gestalt Alexanders III., dem man die Demiiti- 
gung Friedrichs zu Venedig leichter verzeiht als Gregor VII. 
die Heinrichs zu Canossa, obgleich. die politische Einbusse 
hier grésser war als dort. Das Ende war auch das nicht. 

Erst mit 1190 tritt ein Neues ein. Die Kreuzziige 
hatten begonnen den Orient in den Kreis der abendlindi- 
schen Interessen einzubeziehen. Das bedeutete zunichst ja 
fiir die Kirche den grossen Versuch, die an den Islam 
yerlorenen Linder dem Unglauben wieder zu entreissen — 
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Gott will es!“ —, das bedeutete sodann aber die Er- 
schliessung einer ganzen Kulturwelt, von der abgesondert 
man gelebt hatte. Kaiser und Kurie ringen darum, wer 
die idealen Michte der Zeit fiihren soll. Im Zusammen- 
hange damit tritt der Gedanke der Mittelmeerherrschaft 
vor, der Begriff des Kaiser- wie Papsttums wird voller. 
Erschliesst sich dem letzteren die Moglichkeit, die schis- 
matische Kirche des griechischen Ostens sich wieder an- 
zugliedern, die alten heiligen Patriarchate auferstehen zu 
lassen und die Anspriiche wieder aufzunehmen, die man 
seit Leo und Gregor dem Grossen jahrhundertelang hatte 
zuriickstellen miissen, so sah sich auch das Kaisertum vor 
eine Perspektive gestellt, die schwindeln machen konnte: 
fiir einen Moment na&herte man sich der Machtsphire des 
iltesten Imperium Romanum. 

Die Erbschaft Siziliens schien Heinrich mit einem 
Schlage in den Besitz einer zentralen Position fiir die 
Erreichung dieser universalen Plaine zu setzen und zugleich 
alle Gefahren, die von den politischen Pritensionen und 
geistlichen Uebergriffen des Papstes drohten, fiir alle Zeiten 
abzuwenden. Immer war es der Grundnachteil der deutschen 
Politik gegen Rom gewesen, dass dies an der Grenze der 
kaiserlichen pete iue lag. Fortab konnte und sollte es 
anders werden. 

Das ist die Situation, um die es sich nun bis zum 
Interregnum handelt. Die letzte Phase des Kampfes bricht 
an. Sie tragt den Charakter eines Vernichtungskampfes. 
Von Siiden her umklammert das Reich Heinrichs VI. und 
Friedrichs II. das Papsttum: es war verloren, zur Ohn- 
macht verurteilt, wenn es ihm nicht gelang die Verbindung 
von Siiditalien und Deutschland zu sprengen. Innocenz III. 
schien es zu gelingen. Die Welt schien wirklich ein grosser 
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Kirchenstaat zu werden, darin der Papst als der wahre 
Erbe der rdmischen Ciisaren und des frinkischen Karl iiber 
Weltliches und Geistliches herrschte. Das Lateranensische 
Konzil von 1215 kann als der Héhepunkt, den die Papst- 
macht zu allen Zeiten erstiegen hat, gelten. Aber es folgte 
erst noch das Ringen zwischen den harten Papsten GregorIX. 
und Innocenz IV. und dem gewaltigen zweiten Friedrich, 
das eies der gréssten Schauspiele der Weltgeschichte dar- 
stellt und tief in der Erinnerung der Menschen haften blieb. 
Durch die Hohe des Zieles und des Hinsatzes, durch die 
KKonsequenz, mit der die Prinzipien entfaltet wurden — 
hier die reine Staatskirche, dort der riicksichtsloseste Ge- 
brauch der geistlichen Mittel zu weltlichen Zwecken —, 
durch den Charakter der Kimpfenden hat er etwas Gigan- 
tisches, ja D&amonisches an sich. 

Die Papste haben den Triumph gehabt, den grossen 
Staufer und die Stauferbrut niederzuringen. Aber den 
Kampfern war der Blick in die iibrige Welt verhiillt. 
Unterdessen war es draussen alles anders geworden. Um 
das deutsche Imperium zu vernichten, hatte das Sacerdotium 
seine Freiheit tatsichlich an Frankreich verkauft. Nicht 
nur das Kaisertum, auch das Papsttum ist iiber dem Kampfe 
zugrunde gegangen, moralisch und politisch, der Besiegte 
zog den Sieger nach sich in sein Grab. 


XII. 


Das geistige Leben in der Kirche des 
Mittelalters. 


Sacerdotium und Imperium —ihr Kampf, das ist das grosse 
Thema der dusseren mittelalterlichen Geschichte. Von Karl 
dem Grossen an, dem Schépfer eines theokratischen Kaiser- 
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tums, eines universalen Staatskirchentums, bis zu Innocenz IL., 
dem Vollender der pipstlichen Weltherrschaft, eines uni- 
versalen Kirchenstaatstums, und seinen Nachfolgern liuft 
die Linie dieser weltgeschichtlichen Auseinandersetzung. 

Am Schlusse steht das siegreiche Rom, der Jammer 
des Interregnums, das Ende des letzten Hohenstaufen auf 
dem Schafott zu Neapel. Wihrend in der Ostlichen, 
eriechisch-katholischen Kirche der Casareopapismus die 
Beziehungen zwischen der geistlichen und weltlichen Ge- 
walt bezeichnet, bietet der Westen das entgegengesetzte 
Bild. Der Papst der Herr auch iiber das Weltliche, der 
Oberkaiser mit dem doppelten Konigsreif um die Tiara; 
Bischofs- und Papstrecht vor Kénigs- und Kaiserrecht; der 
Hof des Monarchen die Kurie schlechthin. Seine ausser- 
ordentlichen Gesandten, die Legaten, durchfliegen nach dem 
bekannten Wort wie die Engel Gottes die Welt und machen 
ibn allgegenwirtig, geistliche Gegenbilder zu den missi 
dominici, den Ké6nigsboten des grossen Karl. Ihm zur 
Verfiigung steht als eine dienstbare Beamtenschaft in fein- 
gegliederter Abstufung die ganze Hierarchie, ihre Vor- 
nehmsten sind durch einen dem weltlichen Vasalleneid 
nachgebildeten Treueid dem Papst noch besonders und 
unmittelbar verbunden. Wie einst der Princeps von Rom 
aus die Reskripte an seine Statthalter in den Provinzen 
ergehen liess und der Wille des obersten Herrn sich bis 
an den untersten und iussersten Punkt geltend machte, so 
sah es die Welt nun wieder durch die Dekrete, Bullen, 
Breves der Pipste geschehen. Die rémisch-katholische 
Itarche ein Staat, eine grossartige Rechtsordnung! Wie 
der Geist der rémischen Politik ist der verwandte des 
rémischen Rechts hierhin gefliichtet und hat im kanonischen 
Recht eine neue Bliite hervorgebracht. 
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Der vom 2. Jahrhundert an sich bildende Charakter 
der Kirche als einer Institution, einer Anstalt mit Statuten, 
Gesetzeskodex, Beamten und Zensuren — er ist erst im 
Mittelalter zu semer Vollendung gekommen. Man hat in 
den letzten 20 Jahren nachgewiesen, dass der Inhalt der 
apostolischen Verkiindigung auf dem griechisch-rémischen 
Reichsboden hellenisiert worden sei — man kann ebenso 
nachweisen, dass der rémische Genius sich der Form 
bemichtigt hat, in der jener Inhalt sichergestellt und 
vermittelt werden sollte. Man hat die sehr friihen Ein- 
fliisse der griechischen Philosophie auf die Kirche ver- 
folgt, man wird dazu schreiten miissen, auch die Einfliisse 
der rémischen Jurisprudenz im Zusammenhange_ nachzu- 
weisen. 

Wenn aber die Verwechslung des Christentums mit 
einer juristischen Grosse und der christlichen Kirche mit 
einer Rechtsordnung fiir den mittelalterlichen Katho- 
lizismus das charakteristische Merkmal ist, so hat das seinen 
natiirlichen Grund darin, dass das Christentum nicht aus 
der eigenen Kultur dieser neuen, das Mittelalter beherr- 
schenden germanischen Volker herausgewachsen war, son- 
dern von aussen her als etwas Fremdes, himmelhoch Ueber- 
legenes an sie herangebracht und dem Volksganzen von 
Staats wegen aufgedrungen wurde, meist mit der Unter- 
werfung und als ein Stiick davon. Hin Konig trat tiber, 
und sein Volk nahm nach ihm zu vielen Tausenden diese 
Ordnung seines fiusseren und inneren Lebens an. Unter 
dem Gesetz der Kirche und der Zucht des Krummstabs 
sind die rohen europiischen Volker erst allméhlich erzogen 
worden. Das Schlimme war nur, dass, je miindiger die 
Volker wurden, man desto mehr jene Methode der Er- 
ziehung zur Ausbildung brachte, bis die Saite sprang. 
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Der Berliner Kirchenrechtslehrer Kanu hat vor einigen 
Jahren in einer trefflichen Festrede iiber Bekenntnis- 
gebundenheit und Lehrfreiheit den Satz mit Recht ver- 
treten: Die katholische Kirche steht anders als die evan- 
gelische; dort ist jeder Glaubenssatz zugleich Rechtsgebot. 
Man kann das auch umkehren: Jeder Satz des kirchlichen 
Rechts hat dort als Aeusserung der unfehlbaren kirchlichen 
Autoritit dogmatischen Wert. Die Bischéfe wurden die 
Biirgen fiir die Richtigkeit dessen, was als normative Wahr- 
heit fiir alle und fiir immer gelten sollte, nach riickwirts, 
was die Auswahl, nach vorwiarts, was das Verstindnis und 
die Entfaltung dieses Wahrheitsbesitzes anbetraf. Der 
Glaube an die dem Amte verlichene, der Verfassung gleich- 
sam eingestiftete heilige Wahrheitsgabe ist die Voraus- 
setzung aller weiteren Entwicklung, so sie in die Wahrheit 
leiten soll; der Glaube an die Verfassung ist der Rahmen 
der ganzen katholischen Dogmatik so gut wie der Disziplin. 
In der Verfassung hat die Tradition ihren Trager; die 
Tradition aber, die Irenius schon mit dem Enthusiasmus 
eines neuen Glaubens pries, tritt nicht, wie man oft sagt, 
als zweite Erkenntnisquelle neben die Schrift, die Urkunden 
vom Ursprung unserer Religion, sondern iiber die Schrift 
oder vor die Schrift, denn sie zeigt erst das richtige Ver- 
stiindnis der ersten Stiftung. Blinder Glaube an die Kirche, 
Glaube an ihren Glauben ist die grundlegende Forderung, 
ein in diesen Kirchenglauben ,,eingehiillter“, soweit persén- 
licher Glaube, fides implicita, notwendig, aber auch aus- 
reichend. Glauben ist die innere Tat des Gehorsams gegen 
die Kirche, Frémmigkeit kirchliche Legalitit. 

Wie ein eiserner Reifen legte sich das Gebot der 
Kirche um die mittelalterliche Menschheit und regelte das 
Denken, Fithlen und Wollen, Wissenschaft, Gottesanbetung 
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und frommes Leben. In allen drei Beziehungen hatte der 
katholische Christ aus dem Erbe der alten Kirche nur zu 
tibernehmen, was er fiir wahrhaft christliches Denken, wahr- 
haft christliche Devotion und wahrhaft christliche Sittlich- 
keit zu halten habe. Die alte Kirche iiberreichte den neuen, 
kindlichen Volkern das Dogma, den Kultus und die mon- 
chische Askese, dass sie sich dran bildeten. Wie sie das 
taten, ist kurz zu skizzieren. 

Neben das Apostolicum und seine Erweiterung, die als 
die Frucht des arianischen Streites galt, das Nicaeno- 
Constantinopolitanum, trat in der Uebergangszeit zum Mittel- 
alter das dritte sog. dkumenische Symbol, das, in Gallien 
entstanden, den Namen Athanasianum zu Unreeht fiihrt. 
Es fasst die Ertriignisse der grossen altkirchlichen Lehr- 
kimpfe, der trinitarisch-christologischen, in besonders zu- 
gespitzten Siatzen zusammen, im trinitarischen Teile Augu- 
stins Lehrweise verratend, die der des Athanasius allerdings 
nahestand, im christologischen die heiligen Paradoxien des 
Chalcedonense, fiir die Athanasius auch nicht einmal als 
Vorliufer gelten kann, zum Glaubensgesetz erhebend. Qui- 
cumque wurde das Symbol nach seinem Eingang genannt: 
quicumque vult salvus esse, ,,wer selig werden will* — der 
muss nimlich den folgenden ,,katholischen Glauben“ halten, 
wer ihn nicht rein und unverletzt bewahrt, der wird ohne 
Zweifel in Ewigkeit verloren gehen“. Fest abgesteckt war 
der Umkreis der durch die kirchliche auctoritas gestatteten 
Gedanken iiber diese hichsten Fragen, die mit der ratio, 
der Vernunft, nur zu bearbeiten waren. Das aber heisst 
Scholastik treiben. 

Die ganze mittelalterliche Theologie ist Scholastik, nicht 
eine freie Verarbeitung der christlichen Heilstatsachen und 
der daraus abzuleitenden Gedanken zu einer christlichen 
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Weltanschauung, wie sie einst noch Origenes vollzog, sondern 
eine schulmiissig fortzupflanzende und anzueignende logische 
Fertigkeit, die bereits festgestellte Lehre der Kirche iiber 
jene Tatsachen und Gedanken zu entfalten und zu begriinden. 
Das hatte in der alten Kirche schon begonnen — wir be- 
riihrten es friiher — mit Leontius von Byzanz (um 530) 
zur Zeit Justinians, Maximus Confessor (7 662) zur Zeit 
des monotheletischen und Johannes Damascenus (7 ca. 750) 
zur Zeit des Bilderstreits. Die letzteren waren mit ihrer 
Epigonenkunst schon zur Karolingerzeit ins Abendland ge- 
kommen: hier wurden die Schiiler wiederum die Meister. 
Nur Scotus Erigena (um 850) war ein einsames Gestirn am 
Hofe Karls des Kahlen: sein griechischer Pantheismus stellt 
ihn allerdings zwischen Origenes und Spinoza mitten inne 
und nicht in die Zeit des Papstes Nikolaus J., die héchste, 
iiberreife Frucht der karolingischen Renaissance. 

Als das ,dunkle Saeculum“ voriiber war, hat im 
11. Jahrhundert die eigentliche Periode der Scholastik be- 
gonnen, deren Vater man in Anselm von Canterbury 
mit Recht zu sehen pflegt. Fiir den zum englischen Kirchen- 
haupt erhobenen Italiener, den Freund der Piapste und des 
Kurialsystems, der den englischen Investiturstreit fiihrte, 
war der Glaubenssatz wie ein Satz positiven Rechts, der 
hinzunehmen ist: ich muss erst glauben, um verstehen zu 
kénnen; aber wie das Recht lisst sich auch der Glaubens- 
satz als verniinftig erweisen: ich glaube, um dann auch 
zu verstehen. Ja, Anselm ist der naiven Ueberzeugung, 
dass sich der ganze Christenglaube selbst den Unglau- 
bigen in seiner Verniinftigkeit und Notwendigkeit nach- 
weisen lasse, und er hat es unternommen inbezug auf die 
Hauptstiicke des Gottesbegrifis und der Erlésungslehre: 
dass Gott ist, folgt aus unserem Denken iiber ihn als 
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dem vollkommensten Wesen; ist er aber, dann musste 
er nach seinem Wesen so handeln, wie er in Christo ge- 
handelt hat — was zu beweisen war. Man kann daran die 
philosophische Grundrichtung iiberhaupt erkennen: es_ ist 
der uns von Plato her geliufige Idealismus mit seiner 
rationalistischen Voraussetzung, dass unser Denken schon 
Sein bedeutet; unsere Ideen sind die Wirklichkeit, sind die 
Sachen, die ,res“. Als ,,Realismus“ bezeichnet man darum 
diesen mittelalterlichen platonisierenden Idealismus. Mit 
ihm reproduzierte man das alte Dogma, das ja vorziiglich 
mit Plato ausgebaut war, und rechtfertigte es vor dem Ver- 
stande. Noch am Ende des eigentlichen Mittelalters ist 
ein Raimundus Lullus nach Afrika gegangen in der festen 
Ueberzeugung, den Mauren die Wahrheit der christlichen 
Religion unausweichlich andozieren zu kénnen. Sie liessen 
ihm keine Zeit, seine ,grosse Kunst“ zu entfalten, sondern 
schlugen den Schwarmer des Herzens und des Intellekts 
tot (ca. 1315). 

Aber unterdes war das naive Zutrauen gemeinhin schon 
aufs schwerste erschiittert. Die Dialektik war eine ge- 
fihrliche Watfe. Sie liess sich nicht nur fiir, sondern auch 
gegen das Dogma verwenden. Schon Abiilard (fF 1142) 
nahm den Anlauf dazu; selbst in den Meinungen der Vater 
fand er ,Ja und Nein“. Dazu kam der andere grosse 
Meister des Altertums, der bis dahin nur nach der formalen 
Seite wichtig gewesen war, zu immer deutlicherer Bekannt- 
schaft und immer deutlicherem sachlichen Einfluss: Aristo- 
teles. Die philosophische Kritik setzte ein und zerstorte 
oder stérte doch den Glauben an die deduktive Methode 
des Plato. Ein neuer Realismus verdrangte den alten. Nur 
in den Dingen leben die Ideen, nicht wie selbstindige 
Wesen iiber ihnen oder gleichsam vor ihnen. Geht es 
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aber nicht an, von unseren Vorstellungen schon auf ein 
Sein zu schliessen, wie soll man die Wirklichkeit, die not- 
wendige Wirklichkeit der héchsten iibersinnlichen Dinge, 
die Siitze iiber Gottes inneres Wesen und Menschwerdung, 
also das alte Dogma, beweisen? 

Man begann die Glaubensobjekte in zwei Stockwerke 
zu verteilen; im unteren wohnten die Sitze, die mit der 
Vernunft voll erreichbar sind, eine natiirliche, heidnisch- 
aristotelische Theologie, im oberen thront die geoffenbarte 
Wahrheit, die letztlich ein géttliches Geheimnis ist, deren 
Méglichkeit héchstens nachzuweisen ist, d. h. dass sie nicht 
wider die Vernunft ist. So gab man der Philosophie und 
dem Glauben ihr Recht und brachte doch wieder beide in 
Verbindung, indem man dem souveriinen Dogma die Dia- 
lektik dienen liess, soweit ihre Kunst eben reichte, zu Vor- 
spann und Gefolgschaft. Das ist die zweite Stufe der 
Scholastik und ihre Hohe, da Thomas von Aquino den 
ganzen Ertrag in seiner ,,theologischen Summe* zusammen- 
fasste, die noch heute das Hauptlehrbuch der katholischen 
Dogmatik ist. Er lebte in derselben Zeit, da die Hohen- 
staufen dem Papste unterlagen, und sein Werk ist in der 
Tat auf dem Gebiete der Wissenschaft das Seitenstiick zu 
dem, was die grossen harten Pipste in der Praxis damals 
erreichten. So gehdren beide zusammen — bis heute, die 
Systeme des Thomas und des Innocenz. 

Hatte der Zweifel bisher nur dazu gedient, die Auto- 
ritét der Kirchenlehre fester auf den Thron zu setzen, so 
vollendete sich am Ausgang des Mittelalters dieser Prozess 
nach beiden Seiten hin. Der Zweifel riihrt sich immer 
mehr. Schon ein Zeitgenosse des Anselm, Roscellin, hatte 
gemeint, die Allgemeinbegriffe, die Ideen, folgten in Wirk- 
lichkeit den Dingen erst nach, seien nur Zusammenfassungen 
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der Einzeldinge im subjektiven Vorstellen, ,. Namen“ nur, 
nicht ,Sachen*. Dann allerdings waren alle Aussagen iiber 
die iibersinnliche Welt der Kritik preisgegeben, Dogma und 
rationaler Idealismus hatten ein Ende, und die Skepsis konnte 
die Herrschaft antreten. Aber obgleich dieser .,Nominalis- 
mus* seit dem Schotten Duns (+ 1308) immer mehr vor- 
dringt,- unerschiittert stand fiir die Masse fest, dass das 
Dogma giiltiges Recht im Gebiete des Denkens sei; die 
Kirche sagte es, also ist es so, auch ohne Vernunftbeweis, 
auch wenn es widerverniinftig ist, ja gerade darin, dass es 
widerverniinftig ist, hat es die Gewihr der Wahrheit — so 
Wilhelm von Occam (+ 1347). ,Ich glaube es, weil es 
absurd ist.“ Das hatte auch die Freiheit des Gemiits 
von der Knechtschaft der Vernunft, den Bruch mit dem 
aus dem Altertum iibernommenen Rationalismus oder In- 
tellektualismus und die Selbstiindigkeit der durch keine 
Wissenschaft zu erreichenden subjektiven Glaubensiiber- 
zeugung bedeuten kénnen. Hier aber wurde die Despotie 
der Kirche daraus, die so willkiirlich sein durfte, wie der 
Gott des Nominalismus. Nur um so mehr der Kirche 
vertraut, je unsicherer der subjektive Boden wird, nur um 
so riickhaltloser sich ihr hingegeben! Was konnte nun 
noch kommen? Man schien auch fiir alle Zukunft ver- 
sichert zu sein. 

So hat man den aus dem Altertum iibernommenen 
Bestand dogmatischer, durch 6kumenische Konzilsbeschliisse 
festgestellter Grundlehren bewahrt, aber vermehrt hat man 
ihn nicht. Die Siitze von der Trinitéit und der Inkarnation 
waren ,das Christentum“. Nur an einem Punkte, der mit 
der Zweinaturen-Christologie aufs engste zusammenhingt, 
in der Abendmahlslehre, hat man eine Erginzung ge- 
schaffen: wieder auf jenem Lateranensischen Konzil von 
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1215, also auf dem Hohepunkte der Papstmacht, ist die 
Wandlungslehre, die Lehre von der Transsubstantiation, 
zum Dogma gemacht worden. 

Aber iiber das ganze Gebiet, wie Christi Werk zu 
verstehen und seine Frucht anzueignen sei, waren dkume- 
nische Entscheidungen auch jetzt nicht getroffen worden. 
Zwar waren dem Abendland durch den grossen Augustin 
eine Menge Vorstellungen iiberliefert worden, und immer 
wieder brachen von hier aus, von seiner Gnadenlehre, von 
seiner Abendmahlsfassung, von seiner Mystik neue Antriebe 
und Anregungen hervor; zwar hatte em einzelner, Anselm, 
ihn weiterfiihrend das Christentum als Erlosung, diese als 
Befreiung von der Schuld hingestellt und damit das sitt- 
liche Wesen des Evangeliums niher beriihrt als alle zu- 
vor; auch hatte die Mystik Bernhards von Clairvaux sich 
mit neuer Innigkeit in das Bild gerade des Gekreuzigten 
versenkt, und nach einer Sakramentslehre strebte man all- 
gemein. Hine Menge Gedanken, auch fruchtbarer, weiter- 
fiihrender Gedanken war lebendig geworden. Aber all- 
gemeine Entscheidungen? Hier konnte man sich wohl auf 
gelegentliche piipstliche Dekrete, auf einzelne kirchliche 
Autorititen alter und neuer Zeit berufen — entscheidend 
war doch, was sich in der Praxis durchgesetzt hatte und 
Uebung war, d. h. was die kirchlichen Oberen taten und 
duldeten, was zuhdchst der Papst handhabte und gelten 
liess. Auf den Ruhm der Kirche lief auch solches hinaus, 
das aber hiess auf den Ruhm des Papstes. Schon Thomas 
von Aquino hat tatsiichlich die Unfehlbarkeit des Papstes 
proklamiert: hier war die Quelle, aus der das menschliche 
Denken zu schépfen hatte, was ewige Wahrheit sei und 
was Liige. Der Rahmen des Dogma war jetzt die Papst- 
verfassung, der Glaube an die pipstliche Autoritit, an die 
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Géttlichkeit dieser neuen rémischen Rechtsordnung _hielt 
die Stiicke zusammen. — 

Schliesslich durfte das Denken untergehen in der 
Narkose des Gefiihls: Anbetung der in der Kirche und 
ihren Gnadenmitteln wirksamen Gotteskrifte war die rich- 
tige Grundstimmung. 

Man wird annehmen diirfen, dass der Germane sinn- 
lich nicht so erregbar war wie der Orientale, iAsthetisch 
nicht so anspruchsvoll wie namentlich der Grieche. Dafiir 
war er roher, naturgebundener, ungebrochener auch in 
seiner Sinnlichkeit. Gewiss, der Germane hatte zuvor keinen 
mysteriésen Jenseitskult zum realen Genuss der Gott- 
gemeinschaft, sondern sah noch naiver in Natur und Gegen- 
wart das Walten der Gottheit, der hellen und dunkeln Michte 
— darum gehort es doch zum Sichersten, was wir wissen, 
welch grosse Rolle dem Zauber im altgermanischen Volks- 
glauben zufiel; darum stand der Germane doch einem physi- 
schen Verstiindnis geistig-sittlicher Beziehungen, einem mas- 
siven Wunderglauben, einer dinglichen Fassung der Gnaden- 
mittel, einem Glauben an ihre magische Wirkung nicht 
weniger offen. Gewiss, sein Heidentum kannte keinen 
Stand der Priester, die zwischen Gott und Welt wie hdhere 
Wesen geheimnisvoll vermittelten, keine so kunstvollen 
Hiuser der Gottheit, aber ebendeshalb iiberwiltigte den 
einfacheren Sinn gerade mit der ganzen Kultur der Romer 
auch ihr Kultus. Von grosser Bedeutung war sicher, dass 
auf der Stufe, auf der man sich befand, in Recht und 
Religion — beide in engem Verhiiltnis zueinander — der 
Formalismus in Wort und Handlung, also Ritus, Formel 
und Symbol, die Herrschaft hatte. Das war der Sinn, der 
geeignet war, auch den gesamten christlichen Kultus 
wie eine Ordnung gottlichen Rechtes in Gehorsam auf 
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sich zu nehmen. Er musste aber zugleich auch die Tendenz 
steigern, die wir schon auf dem Boden des alten Reiches 
feststellten, innerhalb der einzelnen Kultusakte das Litur- 
gische und Rituelle auf Kosten des Inhaltlich-Seelsorger- 
lichen zu betonen. 

Von der einen Seite sehen wir also den katholischen 
Kultus nur noch mehr in der Gefahr, in einen Zauber- 
mechanismus auszuarten. Bei dem dinglichen Charakter 
wirkt schon der Vollzug an sich, das opus operatum; die 
Gesinnung tritt zuriick, man kann die Gnaden generell 
regeln und spenden, ohne sie an die Bedingung indivi- 
dueller Bereitschaft und Empfanglichkeit zu kniipfen. 

Von Taufe und Abendmahl gilt das. In der alten 
Kirche war die Kindertaufe nicht die Regel gewesen, Tauf- 
vorbereitung und Taufzeremoniell gingen auf die Taufe 
von Erwachsenen. Nun aber, als die neuen Volker in 
ihrer Gesamtheit christlich geworden waren, das Kind 
also in eine einheitlich gliubige Gesellschaft hineingeboren 
wurde und seinen Christenstand wie etwas Selbstverstind- 
liches, gar nicht zu Umgehendes zugleich mit der ganzen 
Umgebung erhielt, musste sich das wandeln: mit der 
Taufgnade griisste Gott das Neugeborene in seiner Kirche, 
das_ seelsorgerlich-katechetische Ziel fiel bei der Taufe 
fort; was iibrig blieb, war das Rituell-Liturgische, das 
doch urspriinglich auch auf erwachsene Heiden ging. In- 
dem man alle die Zeremonien, Teufelsbeschwérungen und 
Bekreuzungen, ,,Priifungen* und Bekenntnisse beibehielt, 
nur in den Stiicken, da der Taufling zu sprechen hatte, 
den Paten mit den genau gleichen Worten dafiir ein- 
treten less, machte man vollends einen Wort- und Hand- 
lungsmechanismus von geheimnisvoll magischer Wirkung 
daraus. 
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Abendmahlsstreitigkeiten hat das Mittelalter mehr als 
eine gesehen. Man ging direkt auf die Frage los, wie denn 
das Verhiltnis von Brot und Wein zu Leib und Blut. 
Christi zu denken sei. Seit in der Christologie die alexan- 
drinische Vergottungslehre Cyrills durch Alkuin, Karls des 
Grossen Melanchthon, trotz der ins Athanasianum auf- 
genommenen andersartigen chalcedonensischen Formeln zum 
Siege gelangt war, konnte nicht zweifelhaft sein, dass in 
der Abendmahlsfrage die entsprechende Auffassung zur 
Geltung kommen wiirde, fiir die ohnedies das Bediirfnis 
der wundergliubigen Masse sich langst und praktisch schon 
in der alten Kirche entschieden hatte. Paschasius Radbertus 
behielt das Uebergewicht iiber Ratramnus, und die freiere 
Meinung Berengars von Tours wurde fiir immer zur Ketzerei 
gemacht durch das obenerwaihnte Dogma von 1215, das 
einzige, das das Mittelalter im strengen- Sinne  schuf. 
Wie das Menschenwesen in Christo ganz aufgenommen ist 
in das Gotteswesen, so dass ein wirklicher Mensch nicht 
mehr bleibt, sondern nur noch der Schein eines solchen, 
so wandelt sich in der Messe aufs Priesterwort zauberisch 
das Brot in den Herrenleib, dass wirkliches Brot nicht 
mehr ist, sondern nur Geschmack und Farbe eines solchen. 

In dieser Linie lag doch eine Entwicklung, die von 
der byzantinischen nicht eben weit entfernt war. Trotz 
aller Versuche einzelner miannlicher Geister in der helleren 
Periode der karolingischen Renaissance wie Claudius von 
Turin, trotz des Tones der Aufklérung, der in den ,karo- 
linischen Biichern“ selbst gerade Byzanz gegeniiber an- 
geschlagen wird, auch die germanisch-romanische Welt 
versank in den Heiligen-, Bilder- und Reliquien- 
dienst; und wie vorher mit den Geschichten von Riesen und 
Alfen, bevélkerte sich die Phantasie mit den Mirakeln, die 
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an den Stitten der heiligen lebenspendenden Gebeine ge- 
schahen. Dass speziell der Reliquienkult dabei einen un- 
erhérten Aufschwung nahm, ist in dieser Zeit, die von 
Resten einer friiheren Periode lebte, nur natiirlich. Wie 
die Kunst und die Literatur und alle Bildung iibernahm 
man auch die ganze Summe anbetungswiirdiger Personen 
und Gegenstiinde aus der christlichen Antike, und die 
klassische Heimat nicht nur der Handschriften, auch die 
der heiligen Knochen wurde das Land jenseits der Berge. 
Gott aber verschwand hinter der Wolke seiner Mittler und 
Zeugen. An seiner Statt hielt die Kirche die Hand fest 
auf diesem sich stetig mehrenden Apparat géttlicher Lebens- 
vermittlung und machte sich, wie der beriihmte Brief Gregors 
des Grossen an die Glaubensboten in England vorbildlich 
zeigt, auch das neue germanische Heidentum durch christ- 
liche Umdeutung nutzbar und untertan. 

Doch ist noch eine andere Linie erkennbar, die der 
ersteren ergiinzend zur Seite tritt. Der sittliche Geist 
des Abendlands hat sich auf germanischem Boden nicht 
schwacher gezeigt: das fiihrte im Dogma zu neuen Frage- 
stellungen (Anselm), das less es doch auch im Kultus 
nicht bei der Magie bewenden. Man hat wenigstens den 
Ansatz dazu gemacht, der Taufe einen Unterricht im 
Christentum folgen zu lassen und die Trennung der Hand- 
auflegung vom Wasserbad bei der Taufhandlung dazu be- 
nutzt, im Sakrament der Firmelung einen feierlichen Ab- 
schluss zu gewinnen, der 1274 bis zum 7. Lebensjahre 
hinaufgeriickt wird. Erst das rémische Mittelalter hat seit 
Gregor dem Grossen sodann den Opferbegriff in der Messe 
zur vollen Geltung gebracht und damit das sittliche Gut 
der Siindenvergebung, wenn auch auf grund menschlicher 
Leistung, stirker betont, wihrend der physische Genuss des 
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Sakraments vo6llig zuriicktritt; und es hat endlich fiir den 
Ausfall an persinlicher Zueignung der Gnade in der Er- 
hebung und Wandlung des Bussinstituts zum Sakrament 
ein grosses neues Gnadenmittel geschaffen, durch das fort- 
wihrend die Vergebung Gottes unmittelbar dem einzelnen 
auf seme einzelnen Siinden hin zugesprochen werden kann. 

Alles dies bedeutet freilich ebensoviel Zuwachs an 
priesterlicher, kirchlicher Macht, ebensoviel konsequente 
Durchfiihrung des hierarchischen Gedankens. Denn die 
Firmelung war eben deshalb abgetrennt, weil dem Bischof 
als dem Geistestriiger die Vollendung des Hinleitungsaktes 
aufbehalten bleiben sollte; je mehr aber im Abendmahl 
das Opfer des Priesters vortrat, desto iiberfliissiger wurde 
die Gemeinde, die die Teilnahme am Genuss des Kelches 
sogar ganz verlor, und erst jetzt. wurde im Busssakrament 
der Priester vollkommen zum Richter, der an Gottes Statt 
die Tiiren des Himmels schioss oder 6ffnete, und dessen 
Strafbemessung den Weg durchs Fegefeuer kiirzte oder ver- 
langerte. Zulassung und Ausschluss, Zensur und Ablass von 
der Zensur aber ruhten zuhdchst in der Hand des ersten 
aller Priester zu Rom. Er konnte ganze Liinder der Gnaden 
Gottes berauben und ihre Fiille allen ohne Unterschied 
zusprechen, die sich zu der verordneten Leistung verstanden. 

Aus all dem, was die Menschen als ,Sakrament“ 
ansahen, hat die Kirche nach dem Vorgang des Petrus 
Lombardus (+ 1160) schliesslich sieben Sakramente ausge- 
wihlt; nach wie unsicherem Massstab, sieht man daran, 
dass sich die Ehe — nicht etwa die Trauung — darunter 
befindet. Man kann nicht zweifelhaft sein, dass unter 
diesen sieben nicht der Theorie, aber den Tatsachen nach 
das eigentliche Grundsakrament die Ordination ist, das 
ist die sakramentale Form, in welche die katholische Fun- 
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damentalidee von dem Gnadenbesitz des Amtes sich kleidet, 
wie er durch Handauflegung von einem Geschlecht der 
Bischéfe zum anderen seit der Apostel Zeiten sich fort- 
pflanzt. — 

Auch ihr Lebensideal bezog die mittelalterliche ger- 
manische Welt aus dem Altertum: das asketische Leben, 
das Ménchtum, war das eigentlich angemessene, vollkommene. 
Noch fremder musste das den Germanen erscheinen, als es 
dem Abendland schon bei seinem Auftauchen zur Zeit des 
Hieronymus erschienen war. Man vergegenwiirtige sich die 
tatkriftige, waffenfrohe, kraftstrotzende Art der heidnischen 
Germanen! Im Sturm und im Sieg fanden sie den héchsten 
Gott. Und nun diese weibisch anmutende Pflege der 
Innenschau, diese auf dem Boden des schlaffen Orients er- 
wachsene negative Ethik der Entsagung! Wie ein Geist 
aus einer anderen Welt kam den Markomannen der heilige 
Severin vor, der ihnen am Donauufer entgegentrat. 

Aber wie der Verstand der Germanen sich iibte und 
bildete an der griechischen Spekulation in der Scholastik, 
so wurde seine Leidenschaft in Zucht genommen durch die 
Askese und die Innerlichkeit seines Gemiits geweckt durch 
die Mystik, in der jene gipfelte. Der Ausbruch barbarischer 
Roheit oder ziigellosen Weltsinns schlug — bei wievielen 
»Heiligen*! — in jihem Wechsel um in einen erschiittern- 
den Bussernst, der nun ebenso leidenschaftlich in das 
andere Extrem fiel, wenn das Wort des gittlichen oder 
kirchlichen Erziehers ins Gewissen traf; diese starken Na- 
turen wussten in einem Augenblick ihr inneres und iiusseres 
Leben herumzuwerfen und ihm die entgegengesetzte Rich- 
tung strengster Devotion zu verleihen. 

Und was so oft bei einem einzelnen geschah, lisst sich 
auch im grossen beobachten. Die Zeiten allgemeiner Zucht- 


Das geistige Leben in der Kirche des Mittelalters. 189 


losigkeit werden iiberwunden und abgelést durch Perioden 
ernster Reformarbeit, die in den Kléstern ihren Ursprung 
hat und in ménchischen Formen einhergeht. Wahrend die 
Verweltlichung und der Verfall der Ordnung den Héhe- 
punkt erreicht, wie um 900, setzt sich in der Stille des 
Klosters ein neuer Keim des Lebens an. Gerade der 
Sturm, der draussen tobte, trieb den und jenen um so 
tiefer in die Zelle, hier im Verborgenen das verhiillte 
Angesicht Gottes zu suchen. Neue Formen, neue Gemein- 
schaften des asketischen Lebens entstanden, und von hier 
aus strémte sittlicher Ernst wieder zuriick in die Kirche, 
in die Weltgeistlichkeit. Die Reformen Benedicts von Aniane 
um 800, Clugnys um 900, .Citeaux’ um 1100, der Bettel- 
orden um 1200 sind der ganzen Kirche zugute gekommen. 
Aus den Kléstern Irlands und Englands ist die Mission 
der deutschen Stimme hervorgegangen, aus denselben Klostern 
die Weise der kirchlichen Zuchtiibung heriibergekommen, 
die fiir das Mittelalter und bis heute Geltung gewann: 
nicht nur der Ablass, auch die Uebung der geheimen 
Beichte, der Beichtstuhl, in dem der ,,Beichtvater“ Herzen 
und Nieren priift, die systematische Seelenleitung bis in 
die Gedankenregungen hinein. Aus dem Ménchtum stammte 
diese Umbildung des altkirchlichen Bussinstituts, die die 
Kirche nun erst recht befahigte, die Erziehung der un- 
miindigen Laienwelt zu tibernehmen. 

All das fiihrt in die Erinnerung zuriick, dass die 
abendlindische Askese gleichfalls von Anfang an einen 
anderen Charakter trug, als die déstliche. Die reine Nach- 
ahmung des 4gyptischen Wiistenheiligen findet sich ja auch. 
Der Klausner in seiner Waldzelle ist eine stehende Figur 
in unserer Kunst und Volkspoesie geworden. In Italien 
und Frankreich hat es auch im Mittelalter beriihmte Heilige 
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gegeben, denen Triinen die héchste Wonne und Schmutz 
ein Labsal war. Ich erwihne nur den hl. Nilus von Rossano 
(+ 1005). Aber im ganzen sind diese Ménche des Mittel- 
alters ein viel aktiveres, schaffendes Geschlecht. Wir 
brauchen nicht sogleich an die wackeren Klosterbriider in 
St. Gallen, die aus ScHEFFELs Ekkehard uns allen vertrauten, 
zu denken, die sich sogar den Panzer iiber die Kutte zogen, 
wenn Not an den Mann kam — wir denken yor allem an 
die gewaltige wissenschaftliche, kiinstlerische und _ sozial- 
wirtschaftliche Arbeit, die in den franzésischen und nament- 
lich in den deutschen Kléstern, in den verschiedenen 
Schattierungen des Benedictinerordens, vorab den Ansied- 
lungen der Cistercienser, geleistet worden ist. Unsere deutsche 
Kultur vom Bodensee bis Danzig — wir verdanken sie zum 
guten Teil diesen Ménchen. Und wir denken daran, dass 
wieder die Kloster untereinander in engen Verband traten, 
landerumspannende Kongregationen, ,Orden“, bildeten und 
sich eine Verfassung gaben, die, der hierarchischen parallel, 
dem Ménchtum erst die volle Macht in der Welt verlieh. 
Es ist kein Zufall, dass die Orden nach einiger Zeit regel- 
missig verweltlichten — der Ernst ihrer Weltflucht war nie 
von Dauer. 

Daher aber auch die Erscheinung, dass der Gegensatz 
zur Weltkirche, der dem Ménchtum von der Stunde der 
Geburt anhaftete, hier einem innigen Bunde zwischen 
beiden Platz machte. Als Constantin durch die Eingliede- 
rung der Kirche in den Staat ihren Charakter als Welt- 
kirche vollendete, rettete sich das alte Ideal einer heiligen 
weltfremden Gemeinschaft ins Moénchtum, wie wir sahen. 
Aber im Mittelalter erfolgte jener wunderbare Austausch: 
die Weltkirche wurde vermoncht, Ménche waren die gréssten 
Piipste, die oberste der asketischen Forderungen, der Céli- 
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bat, der den Menschen lést von Familie und Volk, wurde 
von allen Priestern gefordert und wirklich erlangt; die 
Ménche wiederum in den Kléstern wurden aus fratres 
patres, erhielten die Priesterweihe, predigten, versahen die 
Sakramente, ja wurden zum Teil die eigentlichen Beichtiger 
des Volks. Sofort nach der Griindung oder zusammen 
mit dieser selbst haben die neuen Ordensstiftungen die 
Hand ausgestreckt nach dem Papst und sich in besonderer 
Weise der héchsten Spitze zur Verfiigung gestellt. Zuletzt 
hat der grésste und zugleich liebenswiirdigste Heilige des 
Mittelalters, der hl. Franz von Assisi (Ff 1226), vollen Ernst 
machen wollen mit der Weltentsagung durch Wiederauf- 
nahme des apostolischen oder doch fiir apostolisch gehal- 
tenen Armutsideals bis zur Bettelhaftigkeit. Und dennoch 
haben auch die Bettelorden der Franziskaner und Domini- 
kaner den Bund mit dem Papste geschlossen, sind seine 
Armeen geworden und die Dominikaner speziell seine 
Scharfrichter. Das ist wieder zur Zeit Innocenz’ III. Das 
Monchtum in seinen verschiedenen Gestalten, es hat sich 
im Abendland letztlich dienend eingegliedert dem Systeme 
der Einen weltbeherrschenden katholischen Kirche. 

Diese aktivere, weltoffenere Art des asketischen Lebens 
brachte noch ein Zweites mit sich: wie die priesterliche 
Kirche, zog das Ménchtum auch die Laienwelt ganz anders in 
sein eigenes Ideal herein. Franz lebte wirklich in der Welt, 
deren Naturschonheit er ebenso lebhaft empfand wie das 
Elend der Menschen, tiber der Welt. Die Cistercienser 
suchten wenigstens Eindden und wandelten sie erst zu 
Stitten der Kultur; die Bettelorden gingen gleich in die 
Zentren des flutenden Verkehrs nach Mailand, Lyon, um 
auf den Strassen und Platzen das Leben der freiwilligen 
Armut und der Busse zu predigen. Es beginnt sich vom 
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12. Jahrhundert an eine Menge. halbménchischer Lebens- 
formen zu bilden: Ritterorden, Spitalorden, Tertiarier, 
Pénitentialen, Beghinen, Bruderschaften und wie sie alle 
heissen. Das, ganze Leben einer Stadt wird iibersponnen 
von diesem halbasketischen. Vereinswesen. Aber auch dies 
alles war zum Triumph der Kirche. Wenn der Papst zu 
Rom das Register zog, so ging der Ton nicht nur durch 
die ganze Hierarchie, sondern auch durch die Orden bis 
hinunter in die einzelnen Bruderschaften, darin der ehrsame 
Biirger in seiner Weise fiir sein Seelenheil noch ein iibriges 
tat. Hier unten aber im Laienvolk war fiir die Pflege des 
schuldigen Gehorsams und der rechten Gesinnung durch 
den Beichtstuhl gesorgt. Dasselbe Laterankonzil unter In- 
nocenz III. 1215, das die Wandlungslehre annahm, machte 
wenigstens einmalige Beichte im Jahre obligatorisch. 
Stérungen in dem Getriebe dieses grossartigen Orga- 
nismus meldeten sich in steigendem Umfange an. Die kirch- 
liche Exekutive reichte nicht aus. Aber hier nun trat der 
dienstbar gewordene Staat in die Liicke. ,,Die Kirche trinkt 
kein Blut‘, doch ohne Blut waren die Albigenser nicht zu 
besiegen. So musste man auch dies Stiick aus dem Programm 
Augustins und Leos einlésen: coge intrare, ,,ndtige sie herein- 
zukommen* (Lk. 14 23), rief der Herr durch seine Kirche dem 
Staate zu, und dieser lich seine harte Hand, um das Ver- 
brechen gegen den Glauben der Kirche mit der biirgerlichen 
Verbrecherstrafe zu belegen. So gelang es der harmonischen 
Vereinigung von Inquisition, Ketzerkreuzzug und Staats- 
exekution, die bereits weithin den Bestand der Kirche be- 
drohende siidfranzésische Ketzerbewegung niederzuschlagen. 
Auch dieser Sieg war dem grossen Innocenz beschieden. 
Vielleicht nie hat ein Mensch die Machtfiille besessen, 
die Innocenz HI. 1215 zu Gebote stand. Deutschlands 


Die Zersetzung der rémisch-katholischen Kirche. 193 


Krone verteilte er, der englische Konig nahm sein Insel- 
reich yon ihm zu Lehen, die von Arragonien und Bulgarien 
waren seine Vasallen, und selbst der machtvolle franzésische 
Herrscher Philipp 1. August musste auf des Papstes Ge- 
heiss die Loésung seiner Ehe riickgiingig machen. Im Osten 
wurde Byzanz auf dem vierten Kreuzzug der lateinischen 
Welt und damit der rémischen Kirchenform eingegliedert. 
Die Gesandten der Fiirsten von Cypern und Jerusalem 
waren auf dem Laterankonzil anwesend und fiigten sich der 
geistlichen Heerschau an. Diese aber bestand aus 71 Erz- 
bischéfen und Patriarchen, darunter die von Konstantinopel 
und Jerusalem in Person, die von Antiochien und Alexan- 
drien in Vertretung, im ganzen 412 Bischéfen, 800 Aebten 
und Prioren. 

Man muss den vollen Glanz dieses Bildes, das das 
Papsttum auf dem Gipfel seiner Macht gewihrt, einmal auf 
sich wirken lassen. Das ist das Ideal, das noch heute den 
romischen ,,Unverséhnlichen“, das auch unseren Ultramon- 
tanen bewusst oder unbewusst vorschwebt. 


eX LETe 
Die Zersetzung der rémisch=-katholischen 
Kirche und das Erwachen der neuen Zeit. 


Als ich im vorhergehenden ein Gesamtbild des rémi- 
schen Katholizismus entrollte, wie es sich bis zur Periode 
Tnnocenz’ III. entfaltet hat, habe ich geflissentlich alle die 
Momente in den Hintergrund treten lassen, die dies Bild 
und seinen Glanz zu stéren geeignet sind. Es ist ja selbst- 
verstindlich, dass alle die aufldsenden Michte, die nun 
im 14. und 15. Jahrhundert auftreten, ihre Vorbereitung 


gehabt haben, und als eine Unterstrémung, starker und 
v. Schubert, 3. Aufl. 13 
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stiirker anschwellend, zu beobachten sind. Allein die Zeich- 
nung, die ich gab, hat deswegen ihr Recht, weil es eben 
bis ins 13. Jahrhundert noch gelang, diese neuen Krifte 
und Gedanken untenzuhalten, die alten behaupteten sich sieg- 
reich, ihre Zusammenfassung im Papsttum gelang. Freilich, 
gerade je mehr in diesem Papsttum alle alten Krifte ihren 
Einigungspunkt fanden, je konsequenter also das mittelalter- 
liche Prinzip der universalen Papsttheokratie zur Durch- 
fiihrung kam, desto verhiingnisvoller musste der Wegbruch 
dieser obersten Spitze, eine Katastrophe an diesem Ein- 
heits- und Kristallisationspunkt sein. Das zusammen- 
stiirzende Papsttum begrub die mittelalterliche Welt mit 
sich, und eben dadurch wurden nun die neuen Michte 
frei und wirksam. 

Damit weht uns bereits die neue Zeit an, deren vollen 
Anbruch das grandiose Drama des Auseinanderfallens der 
Einen katholischen Kirchenform, die doch fiir die Ewigkeit 
geeriindet sein sollte, bezeichnet. Diese Periode schwerster 
Erschiitterungen ist erst in der Mitte des 17. Jahrhunderts 
zu Ende gegangen. An die Stelle der Einen Kirche sind 
am Schlusse auf dem Boden Europas yerschiedene Kon- 
fessionskirchen getreten. Nicht mehr in einerlei Weise 
betet die Christenheit Gott an, gegen den Gedanken des 
ausschliessenden Universalismus hat sich der der tolerieren- 
den Paritiit die Geltung erkiimpft. 

Diese kirchliche Neuordnung ist ausgegangen vom 
innersten Heiligtum, von den Erfahrungen eines grossen 
Menschenherzens. Aber ehe Gott dies Herz zu den Er- 
fahrungen erweckte, die dann einen Widerhall in der ganzen 
Welt fanden, so dass ein nicht geahnter Triumph daraus 
wurde, musste das alte Wesen nach Form und Inhalt erst 
ims Wanken gebracht, der Boden gelockert werden; ehe 
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der innerste Ansatzpunkt zu einer Neuordnung gefunden 
wurde, musste erst von der Peripherie zum Zentrum vor- 
gedrungen werden, auf dass dann von diesem Zentrum aus 
der ganze Kreis des Lebens mit neuem Wesen erfiillt wiirde. 
Bei der Verquickung des Weltlichen und Geistlichen, bei 
dem intimen Verhiiltnisse von Staat und Kirche im Mittel- 
alter konnte diese kirchliche Neuordnung nur zu stande 
kommen durch die gewaltigsten Kaimpfe auf dem Gebiet 
des iusseren Lebens. Auch hier noch fallt die politische 
und kirchliche Geschichte weithin zusammen. Nur durch 
Religionskriege kam man zum Religionsfrieden. 

So haben wir eine Zeit, da in grossen Reformversuchen 
der alte Riesenbau erschiittert, ja zeit- und streckenweise 
niedergelegt wird, die Vorbereitung auf die hohe Zeit der 
Reformation, und nach dieser wieder eine Zeit, da die alte 
Kirche sich und die ihr zu Gebote stehenden politischen 
Machtmittel zusammenrafft und beide, die alte und die 
neue Kirchenform, in schweren, mit blutiger Hand erfoch- 
tenen Entscheidungen ein festes Verhiltnis zueinander ge- 
winnen: Reform, Reformation, Gegenreformation sind die 
drei Stichworte dieser Periode der Kirchengeschichte, die 
uns noch immer mit unmittelbarer Gewalt das Herz bewegt. 
Wir haben zunichst die Exposition, die Zeit der Reform- 
versuche, zu behandeln. — 

Die Verfassung der Kirche lernten wir in den letz- 
ten Betrachtungen in ihrer Bedeutung als Voraussetzung 
und Rahmen fiir alles katholische Denken und Tun kennen, 
die zum Kurialismus entwickelte hierarchische Rechtsordnung 
als Gesetzgeberin auch fiir Wissenschaft, Gottesdienst und 
frommes Leben. Sollte sich der christliche Inhalt, das 
Evangelium, wieder freier entfalten, in neuen Verbindungen 
mit der Welt neues Leben gewinnen und erzeugen, so 
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musste erst diese allmiichtige Form zerbrochen oder doch 
geschwicht werden. 

Das ist das erste gewesen, was diese Zeit des Ueber- 
gangs geleistet hat. Sie ist erfiillt von Verfassungskaémpfen, 
das Schlagwort von der ,Reformation an Haupt und Glie- 
dern“ bezog sich namentlich auf dies Gebiet der kirch- 
lichen Verfassung und der damit zusammenhingenden Ver- 
waltung. Und zwar trafen, um diesen Kampf zu entbinden, 
zusammen die beiden Momente, dass 1. das System der 
absoluten rémischen Monarchie einer inneren Korruption 
verfallen war, ohne Fahigkeit und Willen, sich selbst zu 
reformieren; und 2. diesem Systeme jetzt ein frischer Gegner 
entgegentrat in dem neuen National- und Territorialstaat, 
der auch in seiner stiindischen Form das Prinzip des 
»Katholizismus“, vollends in seiner rémisch-mittelalterlichen 
Konsequenz, noch entschiedener ablehnen musste, als es 
der germanische Lehnsstaat des eigentlichen Mittelalters 
schon zuvor getan hatte; die Landeshoheit war ohne Kirchen- 
hoheit nicht zu denken. 

Das deutsche Koénig- und Kaisertum war durch das 
siegreiche Sacerdotium gesprengt worden. Vom Interregnum 
an ist die deutsche Krone zu jenem Schatten geworden, 
der 1806 sich endlich ganz aufléste. An Friedrich Barbarossa 
hat die deutsche Hoffnung nach 1806 mit vollem Rechte 
wieder angekniipft, nicht an Friedrich II. Schon unter diesem 
war Deutschland zerfallen, wie Italien, in eine Fiille ein- 
zelner Territorien. Von den sieben Kurfiirsten an ihrer 
Spitze sollten die drei geistlichen zugleich Vikare und Va- 
sallen des Papstes sein. An der Macht gemessen, die 
vorher die deutsche Krone reprisentierte, erschienen diese 
deutschen und italienischen Fiirsten und Stidte ungefiihr- 
lich, Aber diesen Sieg hatte man teuer bezahlt. Nament- 
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lich Innocenz IV., ein Mann von gliihendster kirchlicher 
Leidenschaft, auch ein Fiesco aus dem genuesischen Hause 
der Grafen von Layagna, hatte jedes Mittel recht gefunden, 
wenn es half, sein Ziel zu erreichen. Kein Gesetz, keine 
Ordnung, die er nicht um des hiéheren Zweckes willen 
durchbrochen hitte. Wihrend das Papsttum Ausserlich 
seinen stolzesten Triumph feierte, stieg es von seiner idealen 
Hohe herab, verweltlichte selbst véllig und fiihrte jene 
Missverwaltung ein, die nun der Krebsschaden werden 
sollte. Nur das eine Beispiel statt vieler, dass Innocenz 
im fiinften Jahre seiner Regierung bereits 38 Klerikern, 
gewiss zum Teil, vielleicht iiberhaupt Italienern, die Exspek- 
tanz oder Anwartschaft auf die 20 Pfriinden der Kon- 
stanzer Kirche, nicht etwa die Stellen selbst, verliehen 
hatte. Derlei brachte Geld und schuf ergebene Leute, 
aber ruinierte die Kirche moralisch. 

Man hatte den weltlichen Gegner nicht nur mit den 
geistlichen Truppen besiegen kénnen, die piapstliche Diplo- 
matie hatte den einen Machthaber gegen den anderen ge- 
schickt. In dem politischen Schachspiel erlangte auf des 
Papstes Seite eine steigende Bedeutung die Figur des 
Kénigs von Frankreich. Wie die Kurie, um den Kaiser zu 
stiirzen, die Macht der deutschen Fiirsten und italienischen 
Stidte méglichst begiinstigte, so auch die des Koénigs von 
Frankreich. Sie zog die Franzosen nach Sizilien und Neapel, 
um die Hohenstaufen los zu sein. Langsam umklammerte 
der franzédsische Einfluss den Papst in der zweiten Hilfte 
des 13. Jahrhunderts, noch in Italien, von Siiden her. 
Rom hatte sich seinen Besieger gross gezogen, ohne es zu 
wissen. 

Das Ergreifende an der Geschichte des Konflikts 
zwischen Bonifaz VIII. und Philipp dem Schénen 
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yon Frankreich ist der Kontrast zwischen den Anmassungen 
des Papstes und der wirklichen Sachlage, die sich mit 
einem Male auch einem bliden Auge enthiillte: die fiir den 
Papst buchstiblich tédliche Ueberraschung, die er tiber seine 
eigene Position erlebte. Denn sein Auftreten gegen Philipp 
war zwar brisk, ja grob, seine Bullen, zuletzt die welt- 
beriihmte Unam sanctam gaben den Anspriichen eine be- 
sonders verletzende und kéniglichen Ohren anstéssige Form, 
aber diese Anspriiche selbst waren nach ihrer materiellen 
wie dogmatischen Seite im grunde keine anderen, als seine 
grossen Vorgiinger sie auch erhoben und — durchgesetzt 
hatten. Das Neue war, dass ihm auf solches hin riick- 
sichtslosere Grobheit, kalter Hohn, vollig pietiitlose Gewalt- 
tat antworteten und ihrerseits siegreich blieben. Die Szene 
von Canossa wirkt deshalb so erschiitternd, weil der Biisser 
im Schnee der Sohn des gewaltigen Heinrich III. war. Die 
Szene von Anagni ist auch deshalb ein umgekehrtes Canossa, 
weil sich zu den Fiissen dessen, der iiber Konige zu Ge- 
richt sass, plotzlich ein Abgrund auftat, der ihn zu ver- 
schlingen drohte. Der pontifikale Aufputz, in dem Bonifaz 
sich gefangennehmen less, konnte nur den Eindruck einer 
hohlen Grésse vermehren. 

Wenn auch Bonifaz selbst, durch die Anagneser seiner 
franzésischen Gefangenschaft rasch wieder entledigt, in der 
Freiheit sterben konnte, seine Nachfolger waren, freilich 
unter linderen Formen, dieser Gefangenschaft verfallen, der 
babylonischen, wie man sagte. Babylon aber lag damals 
an der Rhone, an deren lachenden Ufern in Avignon der 
Papst mit goldenen Ketten gefesselt war, jetzt eher ein 
servus servorum als zuvor. Zu Falle gekommen war Rom, 
weil es in Frankreich keinen ausreichenden Stiitz- und 
Angriffspunkt mehr gegen die Krone gefunden hatte. Hier 
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stand ihm der KG6nig an der Spitze der Nation gegeniiber, 
und zu dieser Nation gehérte auch der durch seinen Besitz 
so eng mit der Krone verbundene Episkopat. So war es 
frither ja auch in Deutschland-gewesen, aber in Frankreich 
war nun eben das ein Neues, dass der Kénig wirklich ein 
Monarch war oder auf dem besten Wege, es zu werden, 
nicht mehr nur die oberste Spitze einer Pyramide unsicherer 
lehnsrechtlicher Verhiltnisse, sondern eine zentrale Re- 
gierungsgewalt, die, umgeben von einer durchaus will- 
fihrigen Beamtenschaft, danach strebte, auch aus den 
grossen Vasallen und Feudalherren Untertanen zu machen 
und sich dementsprechend als Freundin der aufstrebenden 
unteren Stiinde erwies. Der moderne Staat kiindigt sich 
hier an. 

Wahrend aber Frankreich politische Vorteile nur von 
einem Papste zog, der franzésisch gesinnt war und doch 
absolute Anspriiche erhob, wie friiher von Rom aus, ent- 
fremdete sich der moralisch gefangene Stellvertreter Gottes 
die Sympathien der anderen Fiirsten vollkommen. Ein 
nationaler Papst war offenbar kein Papst mehr. Unter den 
Eduards léste sich England, das unter dem dritten, grossen 
Regenten dieses Namens (1327—77) in seinen 100jahrigen 
Krieg mit Frankreich eintrat, national erstarkt und noch 
mehr als jenes volkstiimlich regiert, von der Idee der pipst- 
lichen Oberherrschaft, und selbst Deutschland erlebte unter 
Ludwig dem Baiern eine Art nationaler Erhebung in dem 
Kampf gegen Papst und Frankreich. Den Profit zogen 
hier die Kurfiirsten zu Rense 1338. In Deutschland und 
Italien, wo sich des Papstes Hand von Mittelitalien her 
nicht mehr fiihlbar machte, lernten die fiirstlichen und 
stidtischen Regimente ihre Selbstiindigkeit auch gegentiber 
Rom zu begreifen und zu schiitzen. 
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Dazu trieb vor allem die steigende papstliche Miss- 
wirtschaft. Ohne die Geldmittel des Kirchenstaats, vom 
franzosischen Herrn als Steuerschraube der Christenheit 
benutzt, moralisch unbedenklich in den Mitteln, wird die 
kirchliche Administration zu einem férmlichen Raubsystem, 
das sich vollendet, als neben den einen Nachfolger Petri 
za Avignon ein zweiter zu Rom tritt und die 40jahrige 
Kirchenspaltung anhebt. Eine allgemeine apostolisch- 
katholische Kirche aber, die zwei absolute Papste besitzt, 
ist ein Widerspruch in sich selbst, die beiden sich den 
Bannfluch zuschleudernden Monarchen heben sich gegen- 
seitig auf. Man hat sich in der Tat am Ende des 14. Jahr- 
hunderts in Frankreich einfach neutral erklart und ohne 
Papst gelebt, und bald darauf war man auch in Deutsch- 
land soweit. Die Spitze ward stumpf oder brach ganz weg. 

Schon unter Ludwig dem Baiern waren durch Mar- 
silius von Padua und Wilhelm yon Occam Theorien iiber 
das Verhiltnis von Staat und Kirche laut geworden, die, 
vom aristotelischen Staatsbegriff ausgehend, die Kirche und 
den Papst in der Kirche in eine ganz andere Stellung ver- 
wiesen, zur vollen Verwerfung der Hierarchie kamen und 
so radikale Sitze entwickelten wie den: ,Das evangelische 
Gesetz ist das Gesetz der Freiheit!* Nun machte der un- 
ertrigliche Notstand des Schisma diese Theorien vollends 
lebendig. Ganz moderne und extreme Ideen tauchen auf: 
man muss in die Kirche ein Reprisentativsystem einfiihren, 
in dem die Laien ihre angemessene Stelle haben, die Wahr- 
heit kann sich auch allein durch die weibliche Hilfte der 
Menschheit fortpflanzen, man kann den unwiirdigen Papst 
absetzen, einsperren, ja téten. Schliesslich ist es, wie schon 
Dante hoffte, der Kaiser gewesen, der sich des kirchlichen 
Elends erbarmte und die Theorien in die Praxis wirksam 
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iibertrug, Sigismund. Denn erst die unter seiner Fiihrung 
auf deutschem Boden tagenden europiischen Kirchen- 
kongresse, das Konstanzer Konzil (1414—1418) und 
danach das Basler (1431—1449) haben den Versuch einer 
neuen katholischen Verfassung gemacht. An die Stelle 
der absoluten sollte eine konstitutionelle Monarchie treten 
— so die Kardinile mit d’Ailly an der Spitze — oder ein 
Parlamentarismus — so Gerson, der Kanzler von Paris, 
und seine Leute. Hier zuerst tauchen die Kategorien mo- 
dernen Staatslebens auf. 

Schhesslich hat dieser Verfassungskampf dazu gefiihrt, 
das Papsttum wieder aufzurichten. In der zweiten Hilfte 
des 15. Jahrhunderts redet man von einer pipstlichen 
Restauration. Dennoch war es nicht dasselbe wie vor- 
her. Die Staaten haben den Reingewinn auch aus 
dieser Reformzeit gezogen, auch die deutschen Fiirsten, 
wie zuerst unter Friedrich Hl. 200 Jahre zuvor und wieder 
unter Ludwig dem Baiern 100 Jahre vorher aus den Ver- 
legenheiten des Papstes. Sie haben das Konstanzer Prinzip 
von der Oberhoheit des Konzils iiber den Papst dazu be- 
nutzt, sich selbst frei zu machen von Rom, und dann 
wieder das Papsttum benutzt, das Universalkonzil, das als 
stindiges Verfassungsorgan ebenso listig zu werden drohte, 
um die Friichte seiner Arbeit zu bringen. Frankreich tiber- 
traf sie alle. Die pragmatische Sanktion von Bourges von 
1438, die fast alle materiellen Hrrungenschaften der Basler 
Reform der Krone zuwandte, ein Jahrhundert nach dem 
deutschen Tag von Rense, ist wieder ein Markstein in der 
Entwicklung des Verhiltnisses von Staat und Kirche. Je 
mehr der moderne Staatsbegriff im Vordringen war, desto 
weniger mochte der Fiirst es dulden, dass die Angelegen- 
heiten seiner Kirche von einem anderen als ihm selbst ge- 
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ordnet wiirden. Seiner Kirche! Wieder und nun un- 
fassender und nun, um nicht wieder zu _ verschwinden, 
sondern sich immer mehr zu yollenden, erhebt sich das 
System der Landeskirchen, das wir allezeit im natiirlichen 
Gegensatz zum Romanismus fanden. 

Und dieser Romanismus hatte trotz der Restauration 
keine Kraft mehr zu ernstem Widerstand. Die andere 
Folge der Reformzeit ist die, dass der restaurierte Papst 
als der Landesherr des Kirchenstaats selbst eingeht in die 
Entwicklung zum Territorialismus. Die vielen kleinen poli- 
tischen Gewalten in Italien, nicht mehr zusammengehalten 
durch die Macht des Kaisers, waren eine Gefahr auch fiir 
den Kirchenstaat; ein reiches Feld: fiir italienische Klein- 
politik und diplomatische Rankiihe eréffinet sich. Wie vor 
- Otto I. verlor das Papsttum iiber diesen nachsten Auf- 
gaben Blick und Bedeutung fiirs Ganze. Die allgemeinen 
Interessen treten zuriick, und mit dem Nepotismus zieht, 
gesteigert durch die neue humanistische Bildung, die ver- 
worfenste Liederlichkeit in Rom ein, die ihren klassischen 
Vertreter in. dem fluchwiirdigen Borgia auf dem Stuhle 
St. Peters, Alexander VI., hat, Cesares und Lukrezias 
Vater. — 

So war die Verfassung, die Kirchenform aufs schwerste 
erschiittert, d. h. der Rahmen des ganzen mittelalterlichen 
Systems. Zugleich war der Beweis geliefert, dass eine 
Heilung der Missverhiltnisse durch eine blosse Verfassungs- 
inderung, durch Riickgang auf die Stufe Cyprians und des 
Konzils von Niciia, also des altkatholischen Episkopalismus, 
wenn auch unter moderner Verbrimung, nicht mehr zu er- 
warten stand. Nur dass dieser liberale, antikurialistische 
Katholizismus, der als Stimmung und als Programm am 
Leben blieb, dem Staat eine stiindige gute Waffe gegen Rom 
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lieferte und allen méglichen neuen Strebungen einen Riick- 
halt oder eine Maske bot! 

Schon durch diese Erschiitterung des Rahmens war in 
steigendem Masse das, was er zusammenschloss, das christ- 
liche Leben und Denken, in Unruhe und Bewegung ge- 
kommen. Immer wieder war in den Theorien der Kirchen- 
politiker der Gedanke aufgetaucht, dass auch der Laie sein 
Recht in der Kirche habe, und damit das Recht der staat- 
lichen Autoritait begriindet worden. In den Geschiftsord- 
nungen der Reformkonzilien findet dieser Gedanke seine 
praktische Ausprigung: sie werden immer demokratischer, 
wie sie immer nationaler werden. Darin tritt zutage, was 
der ganzen Entwicklung zugrunde lag: das Aufwirts- 
streben der Laienwelt, die der kirchlichen Fesseln 
mide wurde. In der Zeit der Hohenstaufen mit ihrer 
Ritterbildung begann es; mit dem Aufbliihen der Stadte 
und der Entstehung einer spezifisch biirgerlichen Bildung, 
zuerst in Italien und Siidfrankreich, dann in Deutschland 
war jener Zustand, der die kirchliche Alleinherrschaft im 
Mittelalter auch fiir uns rechtfertigte, zu Ende: die Bildung 
ist nicht mehr Sondergut des geistlichen Standes. Die 
Kirche hat die Laien selbst miindig gemacht und so an 
ihrem eigenen Sturze gearbeitet. 

Ritter- und Stidtewesen hatten ihren Aufschwung zum 
erossen Teil den Kreuzziigen zu verdanken. Der Handel 
mit der Levante erschloss eine neue Welt nicht nur mate- 
rieller, auch geistiger Werte. Die abendlandische Christen- 
heit trat in intimste Fiihlung mit einer nicht christlich- 
katholischen Welt, und man musste zu dieser arabischen 
Bildung aufblicken, obgleich sie nicht unter Roms Herr- 
schaft lebte. Hin Stiick der orientalischen Frage jener Zeit 
war das Verhiltnis zu dem griechischen Ostreich, das auf 
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dem Wege nach dem heiligen Land lag. Zeitenweise ge- 
langte es unter die Herrschaft des Abendlandes. Stetig 
nahm die Kenntnis griechischer Sprache und Literatur 
zu. Der Bekanntschaft mit dem echten Aristoteles, die 
zuerst die Araber vermittelten, folgt nun im 15. Jahr- 
hundert die mit dem echten Plato, dem heidnischen 
Idealisten, der an christliche Dogmen nicht dachte, als er 
seinen geistigen Reichtum in seinen Dialogen ausschiittete. 
Vor dem anriickenden Tiirken fliichtete sich die grie- 
chische Wissenschaft, die noch immer gelehrter Traditionen 
yoll war und nun selbst neue Antriebe bekam, zum 
grossen Teil nach Italien. Hier hatten sich seit dem 
14. Jahrhundert schon die Blicke begeistert riickwirts ge- 
wandt in die klassische Heldenzeit, die zum Teil in Schutt 
vergraben lag, aber in michtigen Resten noch eine lebendige 
Sprache redete, wenn man nur gedffnete Sinne hatte. Hier 
hatte sich eine wirklich volkstiimliche Renaissance vor- 
bereitet. Cola di Rienzi, der rémische Volkstribun zu 
Ludwigs des Baiern Zeit, besass die erste moderne In- 
schriftensammlung. Neben die gegenwirtige nichtchristliche 
Welt des Islam trat die verschwundene nichtchristliche 
und doch so schéne und stolze antike griechisch-rémische 
Welt. Nur das Rein-Menschliche, das Humane, konnte 
die Katholiken mit diesen Welten voller Reiz des Lebens 
verbinden. 

Aber eben das Interesse fiir das Rein-Menschliche, die 
Wiirdigung des individuellen Lebens in aller Gestalt war im 
Abendland stetig im Wachsen. Der Nominalismus war 
ein Zeichen davon, dass man, irre geworden an den naiven 
supranaturalen Voraussetzungen der friitheren Scholastik, zu 
Reflexionen iiber die Tatsachen des Bewusstseins gekommen 
war. Freilich nur um so mehr hatte sich die Menge der 
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zagenden Geister, die einen neuen Grund der Gewissheit 
nicht fanden, der kirchlichen Autoritiit und Praxis in die 
Arme geworfen. So entwickelt sich mit dem Siege des 
Nominalismus ein steigender kirchlicher Aberglaube, eine 
krampfhafte Buigotterie, eine widerliche Verbindung von 
karchlichem Opportunismus und Obskurantentum. Wall- 
fahrts-, Ablass- und Reliquienwesen nehmen erschreckende 
Dimensionen an, Erscheinungen wie das grosse Laufen zum 
heiigen Blut von Wilsnack in Brandenburg oder zum 
Pfeifer von Niklashausen im Taubertal sind pathologisch 
zu beurteilen, Epidemien geistiger Erkrankung. Aber auf 
der anderen Seite entwickelt sich eine Richtung, vertreten 
yon stirkeren Geistern, die jenen Gewaltstreich, den Sprung 
in den Zirkel der kirchlichen Autoritat, nicht mitmachten, 
dann freilich bei der Kritik und der Betrachtung des eigenen 
Bewusstseins stehen blieben. Da der Mensch einen Gott 
haben muss, so machte er sich selbst dazu. Das eigene 
Ich ist fiir Petrarca, den Vater des Humanismus, das 
einzig wiirdige Objekt unseres Nachdenkens. Damit wankten 
freilich auch alle sittlichen Normen. Boccaccio ist dafiir 
Zeuge doch nicht nur, weil er, sondern auch, wie er die 
Sinnlichkeit schildert. Seine liederlichen Monche hatten 
wenigstens noch das ,,Gesetz Christi“ und die Regel ihres 
Ordens iiber sich, aber die Uebermenschen der Renais- 
sance, des Quattro- und Cinquecento, die in ihrer Weise jene 
Theorie von der eigenen Souveranitiit zur Praxis machten, 
sind dariiber zum Teil aus Gittern zu Bestien geworden. 

So klafft ein tiefer Riss zwischen Scholastik und Hu- 
manismus, kirchlicher Frémmigkeit und freier Menschen- 
bildung. Wie sehr sie sich auch im ernsteren Deutschland 
erweiterte, zeigen am Anfang des 16. Jahrhunderts in klas- 
sischer Weise die ,,Dunkelmiinnerbriefe“. 
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Petrarcas Lieblingsbuch war die grosse Selbsthiographie 
Augustins, die Konfessionen. Man konnte bei der Be- 
trachtung des eigenen Ich doch auch Tatsachen von Siinde 
und Schuldgefiihl, von Erlésungsbediirfnis und Gnaden- 
erfahrungen finden wie der grosse Afrikaner. Auch der 
echte Augustin wird wieder lebendig und bereitet eine | 
tiefere Theologie vor, die beim ,,doctor profundus*, Thomas 
von Bradwardina (+ ca. 1350), ihren Anfang nimmt, in Eng- 
land sich einbiirgert und im Hollinder Wessel Gansfort an 
der Schwelle der Reformation ihre Spitze erlebt. 

Von der Gnadenlehre Augustins, die hier von neuem 
in die Tiefe treibt, ist seme Mystik nicht zu trennen. 
Auch das und das erst recht war eine Versenkung ins 
eigene Ich. Das Ménchtum war die besondere Pflegstitte 
der Mystik seit jeher. Es tritt unter dem Eimdruck der 
heillosen kirchlichen Verworrenheit und Verworfenheit viel- 
fach wieder in jene ablehnende Stellung, der es eigentlich 
sein Dasein verdankte, in zwei Formen, einer stilleren, einer 
lauteren. In beiden wird doch das enge Verhiltnis zur 
Kirche gelockert oder gelést: wie das Denken emanzipiert 
sich das fromme Leben. Man fliichtete aus der Welt und 
der Weltkirche in die tiefsinnige Betrachtung der Geheim- 
nisse unseres ,Gemiits*. Die Mystik in den Kléstern am 
Rhein, diese wunderbare Bliite deutscher Innigkeit, tritt 
nicht in Opposition gegen die Kirche, aber man braucht 
sie nicht: von unserer Selbstigkeit, die unsere grosse Krank- 
heif ist, von unserer ,Selbstsucht“ erlést uns der Gott, der 
in uns seine Herberge aufschligt. Grundphinomene des 
menschlichen Seelenlebens werden in unmittelbaren Er- 
fahrungen wieder entdeckt, primitive warme das Herz 
fiillende Dinge, von denen die Verstandestiiftélei der 
scholastischen Theologie nichts weiss, und die neuen psycho- 
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logischen Erkenntnisse, die nichsten Realititen des Herzens 
werden ausgesprochen in der Sprache, die jedem die niichste 
ist und allein wieder zu Herzen redet, der Sprache des 
Volks: Meister Eckart von K6ln ist auch der Meister der 
deutschen Sprache, und Tauler war ein guter Schiiler. 
Aber daneben rithrt sich der aktive Geist, der im abend- 
landischen Ménchtum wohnte, nun gegen die Kirche. Hine 
hele Flamme antihierarchischer Opposition schligt von 
hier empor, durch das 14. und 15. Jahrhundert geht der 
Kampf des strengen Franziskanertums gegen die anti- 
christisch verweltlichte Kirche, und der Zorngeist der alt- 
testamentlichen Prophetie spricht am Ende des 15. Jahr- 
hunderts aus dem Dominikaner Savanorala, dem herben 
Freiheits- und Gotteskimpfer von Florenz, den Gott in 
grossartiger Antithese dem verworfensten aller Piapste, 
Alexander VI., gegeniibergestellt hat. 

Wo nahm man Antrieb und Riistung her? Hatte sich 
die Kirche im Moénchtum das eigene alteste Ideal von der 
Gemeinschaft der Heiligen erhalten, so war ihm auch der 
Ruf von Anfang an eigen: Riickkehr zur alten, urspriing- 
lichen Form des apostolischen Lebens. Je besser die 
Kenntnis der christlichen Anfangszeiten nun wurde und je 
schneidender die Differenz der kirchlichen Gegenwart mit 
jener in idealem Lichte geschauten Kindheit der christlichen 
Religion empfunden ward, desto lauter erhob sich der Ruf 
lebendiger Frémmigkeit: Riickkehr zur apostolischen Einfach- 
heit. Es ist der treibende Gedanke der Waldenser wie des 
hl. Franz. Eben die Waldenser haben das Verdienst, das 
ihnen auch die neuere Forschung iiber ihr katholisches 
Wesen nicht geraubt hat, die einzige Quelle fiir eine rechte 
Kenntnis des urspriinglichen Christentums, die Bibel, zuerst 
in den Vordergrund geriickt und unter die Leute gebracht 
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zu haben. Lingst vor der Reformation taucht das sog. 
Schriftprinzip auf, zum Teil wie bei Marsilius mit grosser 
Schroffheit, und eine Voraussetzung, nicht eine Frucht der 
Reformation sind die gelehrten Bibelstudien, die in Erasmus 
und Reuchlin gipfeln, auf den echten Wortlaut gehen und 
der Tradition auf den Leib riicken. Selbst der gemeine 
Mann lernte genug davon, um die ungeheure Spannung zu 
fithlen, die zwischen den einfachen Formen der iltesten Zeit 
und dem Glanze der Kurie, zwischen den schlichten Sitten- 
spriichen Christi und der Unsumme priesterlicher Aufsiitze 
bestand. Freilich man vermochte die Schrift noch nicht 
zu lesen. Altes und Neues Testament stand noch immer 
auf Einer Flache; in jenem war ja soviel yom Priestertum 
und Altardienst zu finden, dieses erschien als das ,neue 
Gesetz“, zwar sittlich-geistiger Art, doch als ein iusseres 
Gesetzbuch, das zu buchstiiblicher Befolgung verpflichtet, 
mit Christus in diesem Sinne als Mittelpunkt; das Ganze 
war noch nicht als ein organisches Gebilde yon einem 
religidsen Zentrum aus begriffen. Das Gold war noch nicht 
wieder fliissig geworden. 

Auch durch die Arbeit der zwei ehrfurchtgebietenden 
Manner nicht, die das nichste Anrecht haben, Luthers 
Piedestal zu schmiicken. Im Leben Wiklifs und seines 
bedeutendsten Schiilers, Johann Huss, klingen die meisten 
der neuen Stimmen zusammen, die wir im yorhergehenden 
vernommen haben: starke nationale Begeisterung, neue von 
Augustin befruchtete Theologie und apostolische Reform- 
gedanken, die sich auf das Schriftprinzip stiitzen. Eben 
die Vereinigung hebt sie weit tiber alle anderen hinaus 
und gibt ihrem Auftreten die hinreissende Wucht, die 
Massenwirkung. Aber auch‘ sie haben den letzten Griff 
nicht gefunden, soweit sie auch zuriickgegangen sind in 
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der Geschichte des Christentums, etwa auf jene erste, jene 
vorkatholische Vorstufe im 2. Jahrhundert — doch ist 
ibnen das Christentum noch wesentlich das ,neue Gesetz“ 
und ihre Frémmigkeit bleibt noch ,katholisch“ gestimmt. 

Aber aus dem Pfarrhaus zu Lutterworth war doch ein 
englisches Laienbibelchristentum hervorgegangen, und in der 
deutschen Stadt Konstanz hatte ein einzelner Mann vor dem 
Kaiser und dem Reich, den Nationen und der Kirche fest- 
gestanden auf dem Satze, dass wider sein in Gott gebun- 
denes Gewissen zu handeln ihm unméglich sei. ,,Die Reli- 
gion kann nicht erzwungen werden‘, sagte einst Lactanz 
den Heiden gegeniiber, auch nicht die rémisch-katholische, 
bestatigte Huss, von keiner dusseren Autoritit, heisse sie 
Papst oder Konzil. Mochte auch das Volk immer weiter 
zu neuen Altiren rennen, auch die Wahrheit war doch im 
Laufe; die neuen Gedanken waren wirklich zu neuen 
Kriften geworden, die Miinner im Sturm fest stehen lessen 
und die nicht mehr yerloren gehen konnten. 


XIV. 


Das Ende der abendlandischen Kircheneinheit 
und die Bildung der Konfessionskirchen durch 
Reformation und Gegenreformation. 


An keinem Punkte der geschichtlichen Entwicklung wird 
es so notig sein einen Moment innezuhalten, den durch- 
laufenen Weg zu iiberschauen und sich darauf zu besinnen, 
wo wir stehen. 

Die letzte Betrachtung sollte zeigen, dass auch die 
klassische Griindungszeit unserer evangelischen Kirche, die 
Reformation, nicht ohne Voraussetzungen und Luther nicht 
ohne Vorliufer gewesen ist. Aber auch in den hochsten 
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Spitzen Wiklif und Huss ist der Genius Luthers nicht er- 
reicht. Alles, was wir von der Entstehung der katholischen 
Kirche und da zuerst von der grundlegenden katholischen 
Frémmigkeit an bis hieher behandelt haben, zeigt ein ge- 
meinsames Gepriige: katholisches Verstiindnis des Evange- 
liums von Christo. 

Das Evangelium trat in die Welt ein als Verkiindi- 
gung von der Barmherzigkeit und Gnade Gottes gegen den 
Menschen trotz seiner Siindhaftigkeit. Es setzte also ein 
Verhaltnis und zwar ein ethisches Verhiltnis zwischen zwei 
Personen, Gott und Mensch, deren Wesen vorziiglich ethisch 
beschrieben wird: Gott ist die Liebe, der Mensch der Siin- 
der. Das neue Verhiltnis wird von Christus und seinen 
Aposteln bezeichnet als das des reuigen Kindes zum ver- 
zeihenden Vater, wobei das natiirliche Verhaltnis, dass das 
Kind dem Vater auch seinen Ursprung verdankt und auch 
physisch von ihm abhingig ist, mitklingt. Es kam zu 
stande dadurch, dass die Gnade Gottes ,in Christo“, d. h., 
wie sie leibhaftig geworden war in ihm, die Menschen 
ins Herz traf, und sie ihr dasselbe 6fineten mit hingeben- 
dem Vertrauen wieder ,in Christo“, im Hinblick auf ihn, 
den Anfanger und Vollender dieses ihres Glaubens — 
dass die Menschen also diesen Vertreter Gottes vor ihnen 
auch ihren Vertreter vor Gott sein liessen, ihren Mittler. 
Die durch das Bewusstsein sittlich-religidser Werkehrtheit 
am tiefsten gestérte Harmonie des Innenlebens konnte 
wiederhergestellt werden durch das stirkere Bewusstsein 
der Vergebung und der Gewissheit des Heils: ,,Friede und 
Freude im heiligen Geist“ waren mit der Gerechtigkeit 
die Merkmale ,des Reiches Gottes*. Das Objektiv-Gétt- 
liche, die Gnade Gottes, und das Subjektiv-Menschliche, 
der Glaube des Menschen, sind als sittliche Gréssen inner- 
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lichst aufeinander bezogen, und aus diesem Ineinander von 
géttlicher Gnade und menschlicher Freiheit fliesst die Kraft 
emes neuen Lebens, die nun den ganzen Umkreis des Den- 
kens und Tuns durchdringt. In diesem innigen Verhilt- 
nis zu Gott hat der Mensch zugleich ein positives Verhilt- 
nis zu den Briidern, zur Welt erhalten: er hat sie zu 
gewinnen fiir Gott, wie er selbst gewonnen ist. 

Dieses Kindschaftsbewusstsein dussert sich sofort beim 
Uebertritt des Evangeliums auf den griechisch-rémischen 
Boden nicht mehr klar. Der nichtjiidischen Menschheit 
fehlte die lange Erziehung zur ethischen Auffassung des 
géttlichen und menschlichen Wesens und demnach ihres 
Verhiltnisses. Gott ist die héchste Abstraktion, die letzte 
Ursache, die absolute Substanz, der Mensch das Geschipf 
der Verginglichkeit und der Unwissenheit; dem physisch- 
intellektuellen Schaden entspricht die Art der gebotenen 
Heilung: die Gnade des ungezeugten Vaters besteht darin, 
dass er der Menschennatur in Christi Fleischwerdung 
Gottesnatur einsenkt und sein verborgenes Wesen in dem 
grossen Lehrer, dem Logos Christus, dem Wort seiner 
ewigen Vernunft, offenbar macht; und die Aneignung 
dieser Gnade von seiten des Menschen in einem myste- 
ridsen Sichfiillenlassen mit Christusnatur und einem Fiir- 
wabrhalten der Christusoffenbarung. Das sittliche Zentrum 
des Menschen wird da nicht getroffen, Kraft zum neuen 
Leben in Gerechtigkeit und Heiligkeit der Seele nicht mit- 
geteilt, und doch wurde Gerechtigkeit und Heiligkeit im 
héchsten Sinn und Umfang verlangt vom grossen Sitten- 
lehrer, der zugleich der Richter war und das Buch des 
Lebens in der Hand hielt. So war man, soweit man nicht 
der Versuchung erlag, an der Strenge und Allgemeinheit 
der sittlichen Forderungen abzumarkten, angewiesen, mit 
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den Werken seiner Freiheit den wirklichen EHintritt ins Para- 
dies der Gottgemeinschaft zu erwerben. Damit fallt das 
Objektive und das Subjektive gleichsam auseinander, das 
gottliche und menschliche Verhalten sind nicht mehr in 
der Tiefe des Gemiits zusammengetroffen und geeint. 

Nun nach mehr als tausend Jahren hatte diese schon 
urspriinglich unzureichend orientierte Frémmigkeit, von der 
man sich auch auf dem neuen Vélkerboden nicht mehr hatte 
freimachen kénnen, ihre Konsequenzen gezogen. Die gott- 
liche Gnade ragte in die Welt machtvoll hinein in sicht- 
barer Gestalt als eine Heilsanstalt von ganz objektiver 
Heiligkeit, die berufen ist, die Welt zu beherrschen, da sie 
in ihrer Lehre die absolute Wahrheit iiber Gott und in ihren 
magisch wirkenden Sakramenten die Kraft der Vergottung 
hat. Und dem entgegen ist auf der anderen Seite der sub- 
jektive Faktor gleichfalls einseitig ausgebildet zu Verdienst- 
lehre, Busssatisfaktion und Ablass, zu Askese und Ménch- 
tum. Nicht auf emem grossen Pfeiler ruht die katholische 
Kirche, sondern balanciert auf zwei Stiitzen, von denen 
keine Heilsgewissheit gibt. Ihre Kraft ruht auf der psycho- 
logischen Tatsache, dass der Mensch in seinen Stimmungen 
schwankt. Wer an der objektiven, durch die priesterlichen 
Mittler tiberreichten Gabe der unfehlbaren Kirche, die sich 
an den Erkenntnistrieb und das unmittelbare Gefiihlsleben 
wendet, einen Zweifel hat, der kann zum subjektiven Werke 
eilen, das den Tatendrang befriedigt, und wer wieder ver- 
zagt, dass er sich die Gnade selbst erraffen kann, der eilt zum 
opus operatum des Sakraments. Zwischen beiden hat die 
Praxis des rémischen Katholizismus so viele Faden hin- und 
hergezogen, dass vollends der Eindruck eines sehr kompli- 
zierten und kunstvollen, aber doch einheitlichen Gebildes 
entsteht, sie hat vorztiglich im Busssakrament die engste 
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Verbindung hergestellt; eine Einheit des Bewusstseins wird 
trotz allem nicht daraus, es bleibt im Grunde ein Addi-— 
tionsexempel. 

Die Kirche aber hatte die Moéglichkeit einer Reforma- 
tion von Grund aus gerettet, indem sie die geschichtliche 
Kunde yon ihrem Ursprung bewahrt und die Urkunden, 
die davon erzihlten, mit dem Nimbus der Unantastharkeit 
umgeben hatte. Wenn auch zur ,Schrift“ geworden, ge- 
bunden, gleichsam schlafend, noch war das ,, Wort“, das Gott 
vorzeiten zu den Menschen geredet, das Evangelium, vor- 
handen und wartete der Stunde, da es wieder Leben ge- 
winnen sollte. Noch hatte man es, als hitte man es nicht. 
Die Schrift allem macht uns nicht zu _,,Evangelischen“, 
sondern die Erfahrungen und Fiihrungen unseres Lebens 
miissen uns den Schliissel zur Schrift in die Hand driicken. 
Dann legt sich beides gegenseitig aus. 

Nach 1400 Jahren war auch die heidenchristliche 
Menschheit, die antike und die im Mittelalter hinzugekom- 
mene germanische, unter dem neuen Gesetz genugsam er- 
zogen. Da riihrte der Geist Gottes die Seele eines thii- 
ringischen Bauernsohnes an, dass er der religidse Genius 
oder, wie wir lieber sagen, der Prophet seiner Zeit wurde. 
Martin Luther erlangte durch die erschiitternden Erfah- 
rungen yon Siinde und sittlicher Ohnmacht, Zorn Gottes 
und Erlésungsbediirfnis, die seine Grundwahrheit, die 
eigentliche Wirklichkeit seines Gemiits waren, den Schliissel 
zu der alten verklungenen Rede von der frei geschenkten 
Gnade Gottes in Christo, zu der innersten Beziehung von 
Gnade und Freiheit. In seiner Herzensangst erst Ménch 
und dann Priester geworden, fand er jene beiden Stiitzen 
der Hierarchie und der Askese morsch; rastlos aber von einer 
zur anderen zu eilen oder sich dem Wahne hinzugeben, als 
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ob zwei morsche Stiitzen zusammen eine feste geben, dazu 
war er zu klarsichtig und zu charaktervoll. Er wollte in 
dem wichtigsten Verhiltnis, das der Mensch hat, zu Gott, 
Gewissheit haben fiir Leben und Sterben, und, als die 
Stimmen der Kirche sie ihm nicht gaben und er der Ver- 
zweiflung ganz nahe war, der so mancher Klosterbruder 
vor und nach ihm erlegen ist, da wurden seine Ohren auf- 
getan fiir die Stimme Gottes selbst, die ihm zuerst stiick- 
weise aus dem Munde innerlich lebendiger Menschen und 
danach in Fiille und Reinheit aus den heiligen Schriften 
entgegenténte. Der Gedanke von der Kindesannahme bei 
Gott oder, wie er paulinisch sagte, von der Rechtferti- 
gung durch den Glauben allein léste ihm das Geheimnis 
ihres Verstiindnisses. Mit diesem sog. ,,Materialprinzip“ 
lernte er das lingst aufgestellte ,Formalprinzip* erst hand- 
haben. Da versanken neben ihm Weltkirche und Ménch- 
‘tum, und die Kirche des reinen Evangeliums stieg neben 
ihm auf. In der Klosterzelle zu Erfurt ist die Reformation 
geboren worden. 

Wie sich das Christentum aus den kleinsten Anfingen, 
die sich in die Verborgenheit verlieren, aus dem Innenleben 
des Einen Jesus und der Glaubensgemeinschaft einer Hand- 
voll Jiinger entwickelt hat, so ist die Zuriickfiihrung des 
Christentums zu seinen urspriinglichen einfachen Formen 
aus dem verborgenen Seelenleben des Einen Luther her- 
vorgegangen. Er hat tiber ein Jahrzehnt selbst nicht ge- 
ahnt, welch neue Welt er in sich barg. So wenig war er 
der bewusste Revolutionir, zu dem ihn die Ultramontanen 
stempeln méchten, dass er vielmehr sich selbst iiber- 
rascht hat. Erst als ihn Gott aus der Enge in die Weite, 
aus Hrfurt nach Wittenberg, nach Rom, auf das Katheder, 
die Kanzel und einen Aufsichtsposten im Orden fiihrte, 
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trat ihm die Verpflichtung niher, die Umgebung auf die 
neuen Erkenntnisse hin zu priifen und diese auf jene 
wirken zu lassen. Aber so vieles war durch die letzten 
Jahrhunderte locker geworden, und so wenig war gerade 
in bezug auf die Frage, die ihm am wichtigsten war, ,,wie 
bekomme ich einen gnidigen Gott“, also auf die Frage 
der gewissen Aneignung des Heils, iiberhaupt in der alten 
und mittelalterlichen Kirche dogmatisch normiert, dass er 
auf lange hinaus sich als ein guter Katholik auch im bis- 
her iiblichen Sinn des Wortes, ansehen konnte, nur etwa 
als ein Reformfreund augustinischen Gepriges. Wirklich 
wurde der grosse Afrikaner fiir ihn wie die Wittenberger 
Freunde vielfach der Ausleger des Paulus. Denn in Paulus, 
dem durchs Gesetz zur Gnade Gefiihrten, fand er seine 
eigenen Erfahrungen am treuesten wieder; der lutherischen 
Kirche ist ein paulinischer Zug von der Geburt her aufgeprisgt. 
Dazu traten die Hinfliisse der gemiitswarmen innigen deut- 
schen Mystik, erweichten ihm das harte Wesen der theo- 
logischen Formel und lehrten ihn reden von den Geheim- 
nissen der Seele im geliebten Deutsch. 

Luther hat auch augustinische Formeln zum Teil ge- 
braucht, als ihm in dem Ablasskram Tetzels die Mechani- 
sierung des Allerheiligsten und Innerlichsten, der Siinden- 
vergebung, krass und stérend in die eigene Seelsorge 
hineinfuhr, und er die Thesen dagegen anschlug. Aber 
weil im Ablass sich die Spitze des ganzen abendlindischen 
Systems, der handgreiflichste und fiihlbarste, verhassteste 
und zugleich gesuchteste, also populairste Auswuchs der 
mittelalterlichen Kirche darstellte, war sein Wort der Funke 
ins Pulverfass. Von nun an bis 1521, ja bis 1525 ist die 
Bewegung identisch mit der Geschichte Luthers. 
In der Reibung mit der verletzten Autoritit der Kirche 
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wird offenbar, was er sich in der Stille errungen hat. 
Unter dem Staunen der Mitwelt, die sich hier zur jubeln- 
den Bewunderung, dort zum tédlichen Hasse steigerte, ent- 
hiillte er den grossartigen Kampf seines Innern in einer 
meisterhaften, volkstiimlich-kindlichen und doch tief mann- 
lichen Sprache. Seit er in Augsburg 1518 dem rémischen 
Sendling Cajetan Auge in Auge gegentibergestanden, war 
ihm Roms Anspruch zerbrochen. Aber der entscheidende 
Augenblick, da die Reformation zu einer geschichtlichen 
Tatsache wurde, ist erst die Leipziger Disputation ge- 
wesen, da Luther in den Fussstapfen des Huss und doch 
weit iiber ihn hinaus, zégernd und doch tapfer, sich gleicher- 
weise von Papst und Konzil, also vom Gedanken der 
Hierarchie iiberhaupt léste und sich auf seine eigene Ein- 
sicht griindete. 

Auf diesem Gewissenskampf ruht der Triumph des 
glorreichen Jahres 1520/21. Das dreiteilige Programm 
Luthers, dargelegt in seinen drei grossen Schriften An den 
christlichen Adel, Von der babylonischen Gefangenschaft 
und Von der Freiheit eines Christenmenschen, das kirchen- 
politische, dogmatische, sittlche, hat emen geistigen Sturm 
entfesselt, wie ihn Deutschland noch nicht gesehen. _ ,,Lieb- 
lich wie Veilchen und Rosen war dagegen die Empérung 
Heinrichs IV. gegen Gregor VII.“, klagte der Nuntius 
Aleander. ,Fahr hin, unseliges Rom‘, rief Luther. ,,Der 
Wiirfel ist gefallen, ich hab’s gewagt“, antwortete Hutten 
und mit ihm der Humanismus, der einen Bund mit dem 
Nationalen geschlossen hatte. Alles, was von Sehnsucht 
und Groll sich angehiuft in der Seele des Volks, bricht 
los; alles, was Freiheit und Fortschritt heisst, was aufwirts 
strebt und Ketten an den Fiissen spiirt, das hiingt sich an 
den grossen kiihnen Ménch und jauchzt ihm zu als dem 
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Befreier Deutschlands. Alle die Interessen, die wir zuvor 
erwachen sahen, die nationalen, demokratischen und hu- 
manistischen, die mystisch-frommen und _ apokalyptisch- 
enthusiastischen vereinigen sich fiir kurze Zeit. Luther war 
in Worms nicht mehr einsam, er hat sich auch in der 
Stunde, da er, der ,in Monchswinkeln Aufgewachsene‘, vor 
seinen Kaiser und die Vertreter seiner Nation trat, ge- 
tragen gefiihlt von der Liebe der Seinen. In der Refor- 
mation Luthers lauft hier zusammen die ganze Ge- 
schichte unseres Volks. Es hat dieser Zusammenfassung 
aller Krifte, dieser Hochflut klarer und unklarer Begeisterung 
bei Fiirsten und Gelehrten, Biirgern und Bauern bedurft, 
um das Gewaltige zu tun: die Seele des deutschen Volks, 
diese zu Pietéit und Liebe so geneigte Volksseele los- 
zureissen von dem tausendjaihrigen Gehorsam gegen die alte 
Mutter, die Kirche Roms. 

Dadurch, dass Luther in das Exil der Wartburg ent- 
riickt wurde, ist Deutschland vor die Frage gestellt worden, 
ob es nur der Mann sei oder die Sache. Und es war die 
Sache. Bei allen Schwankungen, die Reformation war nicht 
mehr auszurotten. Der Neubau beginnt in einzelnen Ge- 
meinden, Wittenberg voran. Durch seine deutsche Bibel 
hat der (1522) zuriickgekehrte Luther jedermann das Mittel 
in die Hand gegeben, zu sehen, ob’s gut so sei. Das 
war die rechte Miindigkeitserklarung der Laien. Und wie 
war jetzt in seiner Hand das Gold wirklich fliissig ge- 
worden! Nicht mehr hing das ewige Buch wie ein anbetungs- 
wiirdiges, aber unverstandenes Mysterium tiber ihm — es 
war ibm Geschichte, Strom des Lebens, in dem er selbst 
drin stand und das wie sein eigenes und aller Menschen 
Leben von dem einen Punkte zu verstehen sei, ob es Christum 
treibe und also zu unserem Heile diene. Daneben hat Philipp 
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Melanchthon, seit 1518 Luther in Wittenberg zur Seite und 
im innigsten Einverstiindnis mit ihm, in den Loci communes, 
dem ,,uniiberwindlichen Biichlein von unsterblichem, ja kano- 
nischem Wert‘ nach Luthers Schitzung, zuerst 1521 die 
grossartigste Reduktion des theologischen Denkens vor- 
genommen, hat als den Grundfehler aufgedeckt, dass bald 
nach dem Ursprung die Philosophie Platos eimgedrungen 
sei, und hat das Christentum, indem er es auf die Wohl- 
taten Christi und die Tatsachen unseres sittlich-religidsen Be- 
wusstseins, unsere Erfahrungen jenen gegeniiber, griindete, 
wieder als ein praktisches Verhiltnis beschrieben, die Theo- 
logie danach als Lehre yon unserem Heil. Grundsiitzlich 
war damit eine Umdeutung und Umwertung aller bis- 
herigen Begriffe und Werte gegeben: das Dogma 
nicht mehr ein juristisch bindendes Lehrgesetz, sondern ein 
Herzensbekenntnis der Gemeinde von dem Glauben an die 
Gnade, der in ihr lebt; die Askese kein selbstquilerisches 
und selbstgerechtes Vollkommenheitsstreben zur Ertétung 
unserer Sinnlichkeit, sondern sittliche Selbstzucht bis in die 
feinsten Fragen der Wahrhaftigkeit und Liebe im tiglichen 
Beruf; der Kultus kein magischer Apparat, sondern Auf- 
erbauung im Geist; die Verfassung keine Gottesordnung, 
sondern die zeitgeschichtliche Form, in der das ewige Wort 
von Christus der Gemeinde und den einzelnen gespendet 
wird. Behielt man auch die Namen bei, ihr Inhalt wurde 
ein anderer. ,,Kirche* in dem bisherigen Sinne als die 
sichtbare iiber den Menschen zwischen Himmel und Erde 
schwebende allmiichtige Lebensbeherrscherin verschwindet, 
sie wird ein Gegenstand des Glaubens, nicht des Schauens, 
die unsichtbare Gemeinschaft derer, die fiir Gott gewonnen 
sind; das ganze Christentum eine stillere, einfachere Grosse, 
Geist und Innerlichkeit, darum aber frei, in alle Fiille der 
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Beziehungen einzugehen und das Dasein des Individuums 
und des Volks mit seinen Kriften zu durchdringen. Dank- 
bar begriissten die Wittenberger Fiihrer die neue Bildung 
des Humanismus und schufen von neuem Schule und Uni- 
versitit, dankbar feierten sie den neuen Staat als Bundes- 
genossen. Ein Christenmensch ist frei aller Dinge, nur 
jedermann untertan in der Liebe. 

Das ist die zweite klassische Periode des Chri- 
stentums, an der wir uns je und je wieder nicht nur das 
Herz weiten, sondern auch den Blick kliren, weil, wie in 
den ersten Zeiten, die Gunst und die Begeisterung des Mo- 
ments sie gleichsam ein Stiick heraushob aus der Geschichte 
und die Prinzipien in grosser Reinheit und in vordringender 
Kraft heraustreten less, noch ungeschwicht durch Riick- 
sichten und ungehemmt durch zeitgeschichtliche Bedingungen. 

Aber schon dringen sich die Konflikte heran. Sie 
waren notwendig und gut, denn nur so konnte das Evan- 
gelium wirklich wurzeln, wie es im 2. und 3. Jahrhundert 
allein hatte wurzeln kénnen unter solchen Bedingungen. 
Nur soll man nicht wieder meimen, dass gerade mit den 
Gestaltungen, die den Stempel einer voriibergehenden zeit- 
geschichtlichen Bedingtheit so deutlich an der Stirn tragen, 
nun bis an das Ende der Tage das letzte Wort gesprochen 
sei. Es beginnt die Zeit der Scheidung von Humanisten 
und Freiheitsschwiirmern sozialer und politischer Art. Man 
kann nicht anders als mit Trauer an das Jahr 1525 denken, 
das Jahr der blutigsten Revolution, die Deutschland durch- 
stiirmt hat. Es ist die tragische Wendung in Luthers 
Leben. Weil er zwischen den Parteien stand, den Fiirsten 
den Text las und den Bauern das Rotten verbot, zuletzt 
aber, weil er ihnen als Aufriihrern fast wilde Worte sagte, 
verlor er seine Popularitiit; der , Herr Omnes“, der ,, Pofel“ 
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hasste ihn, wie er ihn verachten lernte. Seitdem wurde 
Luther der grundsiitzlich Konservative, der Schwarmer und 
Schweizer zusammenwarf und der christlichen Obrigkeit mit 
kindlichem Vertrauen die Sorge fiir die neue Kirche iiberliess. 
Wie aus der Reformzeit hat der Staat nun aus der 
Reformation den Reingewinn gezogen. Die Kirche, die ihm 
das reiche weltliche Gewand, allen Grundbesitz und selbst 
das Bischofsamt freiwillig iiberreichte, war héchster For- 
derung wert. Es verbindet sich mit dem religiésen Inter- 
esse in steigendem Masse das opportunistische der fiirst- 
lichen und reichsstiidtischen Politik, ihres Strebens nach 
Souverinitit oder ,,Libertaét“, wie man sagte. Unter diesem 
doppelten Gesichtspunkte haben sie auf den Reichstagen, 
zuletzt dem von Speier 1529, die Sache des Evangeliums 
zu der ihren gemacht und einen Protestantismus als 
politischen Machtfaktor gegriindet. Als der Kaiser 
Karl von Frankreich und dem Papst freigelassen wurde 
zum Kampf gegen die Ketzer, da hitte er schon evan- 
gelische Landeskirchen und Bekenntnisse ausrotten miissen. 
Das ging in Augsburg 1530 nicht mehr. Die Folge seines 
drohenden Verhaltens war die endliche Ueberwindung der 
Hindernisse, die sich der Stiftung eines evangelischen Bundes 
zu Schmalkalden bis dahin entgegengestellt hatten. Der Riss 
zwischen den zu Wittenberg haltenden Mittel- und Nieder- 
deutschen — deren Glaubensform auch die Skandinavier 
beitraten — und den zu Zwingli neigenden Siid- oder 
Oberdeutschen schloss sich, und Ziirich schied, zudem 
seines Fiihrers Zwingli durch jihen Tod beraubt, aus der 
grossen Politik aus, indem es eine wertvolle Form der 
neuen Kirchenbildung auf Schweizer Boden hinterliess. 
Die folgenden 12, ja 15 Jahre bis 1545 sind die 
Jahre protestantischer Macht. Zur Zeit des Regens- 
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burger Gespriichs, da selbst der pipstliche Legat Contarini 
das sola fide zugestand, 1541, schien es, als sollte es 
mindestens im Reich mit dem ganzen Katholizismus zu 
Ende gehen; als der schmalkaldische Krieg herannahte, 
war in deutschen Landen, soweit es das Volk betraf, nur 
noch eine tiglich sich verringernde Minderheit der alten 
Lehre zugetan. Die Landeskirchen waren festgegriindet, 
der Lehrgehalt in einer Reihe yon Bekenntnissen zusammen- 
gefasst, von denen der kleine Katechismus das eigentliche 
Volksbekenntnis, die augsburgische Konfession das eigent- 
liche Kirchenbekenntnis geworden ist, wihrend die Apo- 
logie als die reifste Frucht der theologischen Auseinander- 
setzung gelten kann. 

Aber die Reinheit der Grundsitze war verdunkelt. 
Wie sich damals im 2. und 3. Jahrhundert die heidnischen 
Auffassungen wieder vordringen, so nun die noch nicht 
tiberwundenen katholischen Triibungen des Evangeliums. 

Es ist bekannt, wie sehr der Schrecken, den Luther 
iiber die bilderstiirmerische Barbarei und den ausschweifen- 
den Subjektivismus der Schwirmer empfand, seine ohnehin 
starke Neigung, moglichst viel stehen zu lassen und im 
Sakrament das Objektive méglichst kriftig zu betonen, 
noch vermehrte. Trotz seines Kampfes gegen den ,,Greuel 
der Messe“ iiberwand er die dingliche Schitzung der 
Gnadenmittel nicht véllig, und wenn die Niirnberger bis 
in die zweite Halfte des 18. Jahrhunderts evangelische 
»Messe* mit Friihamt und Tagamt, Magnifikat, lateinischem 
Psalmengesang und Messgewand wie 1524 hielten, konnten 
sie meinen, damit gut lutherisch-konservativ zu sein. Aesthe- 
tisch-sinnliche Bediirfnisse verbanden sich bei Luther mit 
der leidenschaftlichen Glaubenssehnsucht des Gnadenbesitzes 
ganz unmittelbar gewiss zu werden. : 


999 Das Ende der abendlindischen Kircheneinheit. 


Dass er durch die Mystik gegangen, hat der Refor- 
mator auch in seiner Theologie nie verleugnet, noch weniger 
vielleicht, dass er nominalistischer Scholastiker gewesen 
war. Damit ist auch der alte Intellektualismus wieder zu 
Kraften gekommen. Die grossartigen Ansitze der ersten 
Jahre in der Neugestaltung der Lehre waren nicht zur 
Ausbildung gelangt, das theologische Erbe der alten Kirche 
noch nicht von dem neuen Standorte aus revidiert, als der 
Zwist mit Erasmus Luther in die Rede vom ,,verborgenen 
Gott“ der absoluten Pridestination hinter dem ,,offenbaren 
Gott“ der Gnade in Christo hineintrieb, und der Kampf 
mit den Schweizern ihn nach Zwinglis hdhnendem Aus- 
druck ad Scotica et Thomistica, d. h. zur Scholastik des 
Duns Scotus und Thomas von Aquino zuriickrief. Theo- 
logie und Glaube gehen wieder in eins, Glaube besteht 
wieder aus ,Stiicken“: wer die ,halt, glaubt und lehrt“, 
der kann als Christ gelten, heisst’s in den Schwabacher 
Artikeln von 1529. Reine Lehre ist nach Melanchthon das 
Merkmal der Kirche. Zwischen Romanisten und Schwarm- 
geistern mitten inne, behaupteten die Wittenberger energisch 
den Lehrzusammenhang mit der alten Kirche zum Nach- 
weis ihrer echten Christlichkeit durch die Berufung auf die 
alten Symbole, die man einfach tibernahm und an die 
man die neuen anfiigte, so ein ganzes héchst umfangreiches 
und fiir Laien zum Teil kaum verstindliches Korpus von 
Bekenntnissen verschiedenster Herkunft und Art schaffend. 

Diese Entwicklung aber war um deswillen besonders 
verhingnisvoll, weil die in der Verfassung vielgespaltene, 
auch in den ,Zeremonien* aller Uniformierung wider- 
strebende ,,evangelische Kirche“ ihre Einheit um so mehr 
und allem in der Lehre suchte: von Kaiser und Reich 
zuriickgewiesen, war die neue Kirchenbildung an die kleinen 
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deutschen Gewalten ausgeliefert. Dieser Bund des Pro- 
testantismus mit dem Partikularismus, der ihn frei- 
lich gerettet hat, hatte eine Fiille weiterer Schiden im 
Gefolge: die hdéfischen Rivalititen dringen auch in die 
Theologie, das iible Gewiichs einer Hoftheologie, fir die 
schon ,,Meister Grickel* — der Brandenburger Agricola — 
ein Beispiel ist, entsteht; der Geist in den Kirchen und 
Kirchlein wird nicht nur eng und kleinlich, sondern auch 
weltlich; der Staat wandelt sich aus dem theokratischen 
Schiitzer zum Polizeiherrn, und in der Ferne erscheint eine 
neue Periode der Staatskirche, die jeder Entwicklung nach 
inneren Gesichtspunkten einen Riegel vorschieben musste. 

Je mehr aber die neue Kirche sich an die Héfe an- 
lehnte und je mehr sie den Glauben wieder zu einer Theo- 
logie werden liess, desto mehr wurde ihre Popularitat ge- 
fahrdet. Von 1525—1535 nahmen die Wiedertiufer eine 
rapide Ausbreitung, und auch nach der Miinsterschen Kata- 
strophe blieb eine Unterstrémung in weiten Kreisen nament- 
lich Siiddeutschiands. Es hatte doch noch tiefere Griinde. 
Viele der sittlich ernsten Elemente im Volk fliichteten in 
diese Gemeinschaften. Von oben und unten ist es der 
immer wieder erténende Vorwurf, dass die sittliche Ver- 
wilderung infolge der Glaubenspredigt zunehme: so zog 
man sich von ihr auf das gesetzliche Verstindnis des Eyange- 
liums wieder zuriick und suchte Ersatz oder Erginzung in 
einem biblizistischen Moralismus. Abermals brachen die 
einzelnen Stiicke auseinander. Abermals zeigte es sich, dass 
ein Christentum der Lehre und der Kultusdevotion die Ver- 
bindung mit dem sittlichen Leben gefahrde. In den Aus- 
trag theologischer Meinungen unter den Evangelischen 
selbst mischte sich die alte Hirte, Lieblosigkeit und Ver- 
leumdungssucht. In der Doppelehe des Landgrafen von 
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Hessen aber gab man sich die verhingnisvollste Blosse. Es 
ist nur ein Stiick des inneren gittlichen Gerichts, das die Ge- 
schichte durchwaltet, wenn gerade sie zu dem Punkte 
wurde, an dem die Gegenreformation in Deutschland 
einsetzte. — 

Die Bildung der Konfessionskirchen ist mit der Bil- 
dung der deutschen und skandinavischen Kirchen lutheri- 
schen Gepriges und der kleinen schweizerischen zwinglischen 
Gepriiges nicht zu Ende. Es folgt vielmehr eine zweite 
Periode derselben. Die Zusammenfassung der zerfah- 
renen katholischen Kirche zu einem abschliessenden 
Bekenntnis befihigt sie zu dem Versuch, nicht nur den Rest 
des Besitzes zu behaupten, sondern auch das alte Terrain 
wiederzugewinnen. Allein dies gelingt nicht, weil aus dem 
Schosse der alteren reformatorischen Bewegung durch die 
Griindung Calvins in dem romanisch-angelsiichsischen und 
zum Teil auch deutschen Europa eine neue Konfession her- 
vorgewachsen ist, eine ,reformierte“* Kirche, die ihre 
unvergiingliche Bedeutung als Kampfeskirche gegen die 
romische Gegenreformation gehabt hat. 

Die Massnahmen des gut katholischen Kaisers Karl V. 
gegen die Ketzerei des Protestantismus hatten nicht ver- 
fangen kénnen, weil dieser Universalmonarch, wie Karl I. 
d. Gr. theokratischer Ideale voll, nicht nur mit dem National- 
staate Frankreich zusammenstiess, sondern auch mit dem 
Papst und zwar als dem Universalbischof und als dem Be- 
sitzer des Kirchenstaats, dem Nachbarn des spanischen 
Neapel. Man hat ein Recht gehabt, den paradoxen Satz 
aufzustellen, dass Papst Clemens VII. den deutschen Prote- 
stantismus gerettet habe — durch seine Feindschaft gegen 
den Kaiser. Schliesslich hat Karl ohne den Papst die 
Reform in die Hand genommen, Religionsgepriiche ins Leben 
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gerufen und nach der Besiegung der Protestanten im Schmal- 
kaldischen Krieg (1547) eine kaiserliche Zwischenreli- 
gion im Augsburger Interim einfiihren wollen, um zu 
retten, was noch zu retten war. Dass er iiberhaupt so weit 
kam, hatte semen Grund in der geschickten Benutzung der 
gegnerischen Schwi&chen: eben jene Eheaffaire hatte dem 
einen Hiihrer der Protestanten, dem Hessen, die Hinde 
gebunden und die Kraft genommen, und gegen den anderen, 
den Sachsen, gelang es, den fiirstlichen Ehrgeiz des Neffen 
einzuspannen und Moritz tatsichlich zum Verriter an der 
Sache des Glaubens zu machen. Dennoch, auf diesem 
Weg war iiber Halbheiten nicht hinauszukommen, und auch 
Karl kimpfte mit stumpfen Waffen, solange er nicht anderen 
Riickhalt hatte. 

Aber in denselben 40er Jahren arbeitete eine anders- 
wo entsprungene Bewegung bereits darauf hin, von innen 
heraus den hinfalligen Leib der alten Kirche neu zu be- 
leben und das Papsttum fiir seine eigene Idee wieder- 
gaugewinnen, wie es einst schon einmal im 10. und 11. Jahr- 
hundert geschehen war. Der fanatisch katholische Geist 
der spanischen Maurenbekiimpfer in der Siidwestecke 
Europas, aus der erst damals am Ende des 15. Jahr- 
hunderts — von den Zinnen Granadas — der Halbmond 
wich, hatte sich der Formen der neuen Bildung bemichtigt 
und eine wirkliche Reform erzeugt. Merkwiirdig schieben 
sich hier die Zeiten zusammen: das Mittelalter, das sich 
hier nicht innerlich selbst ttberwunden hatte und noch 
immer von Kreuzzugsbegeisterung lebte, sieht sich fast un- 
vermittelt in die intensivste Beriihrung mit der neuen Zeit 
und ihren héchsten Aufgaben gesetzt: Madrid ploétzlich im 
Mittelpunkt des europiischen Staatensystems und _ jenseit 
der Meere eine neue Welt! So erklirt sich, dass man hier 
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allein die Unbefangenheit und damit die Fahigkeit besass, 
von der neuen Bildung nur eben die schéne Form sich 
anzueignen, ohne vom Inhalt tiefer beriihrt zu werden. Der 
monchisch-klerikale Geist, der sein Alles einsetzt fiir die 
Ehre der Kirche und sich selbst, seine Persénlichkeit, ver- 
liert im Allgemeinen, und der Geist des Humanismus, der 
die Persénlichkeit entfaltet und das Besondere schitzt, wo 
immer Menschliches sich findet — iiberall sonst in der 
Welt Todfeinde — hier schliessen sie einen merkwiirdigen, 
unnatiirlichen Bund. Weil er auf einer grossen Tauschung 
rubt, muss Liige seine Frucht sein. In Ignatius von 
Loyola, dem Stifter des , Fabhnleis Jesu“, der Jesuiten, 
hat er seinen Typus: die strengste militiérische Zucht, die 
bis zur Vernichtung des eigenen Willens und Gefiihls geht, 
vollzieht das Kunststiick, das alte Kirchen- und Glaubens- 
system mit den Mitteln des Humanismus zu stiitzen und 
verleiht die Kraft, fiir diesen also wirklich restaurierten 
Katholizismus in Predigt, Beichtstuhl und Unterricht in 
der alten Welt den Kreuzzug gegen die Evangelischen zu 
entflammen und die neue Welt zu erobern. 

Ungefahr zu gleicher Zeit werden die siidlichen Lander 
gesiubert vom ketzerischen Gift durch die furchtbare Ar- 
beit der Inquisition und wird in Trient das festgelegt, was 
im Unterschied von dem neuen Glauben, der nur ein After- 
glauben ist, als katholisch zu gelten hat. Hin theoretisches 
Schwanken, wie es 300 Jahre hindurch iiber die bisher 
nicht normierten Fragen der Heilsaneignung stattgefunden 
hatte, war fiirder unméglich. Die Front ist also durchaus 
gegen den Protestantismus gerichtet, Jesuiten waren die 
geistigen Leiter. Wie diese grosse Erginzung zum altkirch- 
lichen Dogma aber lediglich unter dem Zwange iusserer 
Not und unter praktischen Gesichtspunkten geschaffen wurde, 
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so war die eigene geistige Arbeit gering. Das Material 
lieferte die mittelalterliche Verbindung von Romanismus und 
Scholastik, die Auswahl gab der Gegensatz zum Protestan- 
tismus an die Hand. So hat man iiber Siinde und Recht- 
fertigung gehandelt und dabei den Moralismus geschiitzt, 
indem man fiir Willensfreiheit und Verdienstlehre Raum 
hess und die Gewissheit des Heils mit bestimmten Worten 
ablehnte; so hat man vorziiglich tiber die Sakramente ge- 
handelt — von der 7.—24. Sitzung, — indem man doch 
nur die bestehenden Uebungen beschrieb und _ sanktio- 
nierte. Vieles blieb auch jetzt noch iibrig, aber dadurch, 
dass man an der Spitze aller Beschliisse die Tradition zur 
zweiten gleichwertigen Offenbarungsquelle neben der Schrift 
erklart hatte, verhiitete man kiinftiges Unheil: die Bibel 
konnte nicht mehr aufstehen gegen die Kirche, die Wirk- 
lichkeit der Geschichte nicht mehr gegen die Wirklich- 
keit der Praxis, die letztlich in des Papstes Hand ruhte. 
Ihm befahl man konsequent das Ganze, die Auslegung 
und die Ergiinzung fiir damals und alle Zukunft, und mit 
Professio und Katechismus, Index und Brevier hat das 
wieder zum Bewusstsein seiner Aufgabe gelangte Papsttum 
das Werk abgerundct. Das ist die letzte grosse Glaubens- 
festsetzung des Katholizismus. Der heutige Katholi- 
zismus ist der tridentinische, der tridentinische aber der 
mittelalterliche nach seiner romanistischen Seite hin mit 
Ausscheidung der evangelisierenden Elemente. 

Mit dem Namen der katholischen Kirche war der An- 
spruch aufrecht erhalten, dass es in Wahrheit nur diese 
eine alte Kirche gebe; die Evangelischen sind Missions- 
gebiet. Freilich hat der Passauer Vertrag von 1552, 
den Moritz von Sachsen, nun an der Spitze der Evange- 
lischen, dem Kaiser diktierte, und der Augsburger sog. 

Eye 


228 Das Ende der abendlindischen Kircheneinheit. 


Religionsfriede von 1555 diese Fiktion zerstort oder doch 
gestért und in Wahrheit zwei Konfessionskirchen im 
Westen festgestellt: die romische und die der Augsburgi- 
schen Konfessionsverwandten. Aber einmal hat Rom selbst 
diese politischen Abmachungen nie anerkannt, und zweitens 
waren in dem Frieden so viel Unklarheiten und Liicken, dass 
er vielmehr den Namen eines Waffenstillstandes oder Interims 
verdient. 

Die Jesuiten konnten wihrend dieses Waffenstillstands 
bis zur letzten grossen Abrechnung ihre Minierarbeit fort- 
setzen und den Boden bereiten. Andauernd broéckelten in 
Deutschland Stiicke evangelischen Landes wieder ab. Fiir 
die protestantischen Untertanen in katholisch regierten 
Landern war nicht ausreichend gesorgt, und der Grund- 
satz ,wessen das Gebiet ist, dessen Religion gilt“ (cujus 
regio, eius religio) musste unter diesen Umstiinden ver- 
hangnisvoll werden. 

Inzwischen aber war auch durch Calvin und Genf 
die protestantische Kampfeskirche geschaffen, die der 
Jesuitenkirche gewachsen war. Vom franzésischen Luther- 
tum ausgehend, von Zwinglis Werk beriihrt, von Bucer 
stark beeinflusst, ein Mann der zweiten Generation, doch 
so gewaltig, dass er der Bewegung den Stempel seines 
eigenen scharfgeschnittenen Wesens aufprigte, ist Jean 
Calvin der Schépfer desjenigen ,,reformierten“ Typus ge- 
worden, der diesseits und jenseits des Ozeans eine welt- 
geschichtliche Rolle gespielt und das Luthertum an iiusserer 
Ausdehnung weit iiberfliigelt hat. 

Die Erklirung fiir diese Erscheinung legt einmal schon 
in der fusserlichen Tatsache, dass die Seemiichte, die 
gerade damals in die Periode tiberseeischer Kolonisation 
eintraten, dieser Glaubensweise zufielen, namentlich Eng- 
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land, das sie in der Folge nach Nordamerika hiniibertrug. 
Aber daneben ist doch anderes zu nennen, Innerlicheres. 
Dazu gehort schon, dass der Calvinismus sich als die kon- 
sequentere Form des Antirémischen, zumal im Kultus, 
empfahl, besonders aber denen, die bereits mit dem er- 
wachten und bewusst gewordenen Rom, den Jesuiten und 
der Gegenreformation zu tun hatten. Der verscharften Form 
des Katholizismus entspricht die verscharfte Form des Pro- 
testantischen, die den Anspruch erhob, die wahre, erst wirk- 
lich ,reformierte“ Reformation zu sein gegenitiber dem 
Luthertum, das so viel paktiert hatte: mit Zugestindnissen 
und Halbheiten, auch in der Form, musste man jetzt noch 
mehr als friiher fiirchten, auch die Sache zu _verlieren. 
Drittens ist Art und Bedeutung der Verfassung im 
Calvinismus in Betracht zu ziehen: entstanden im Frei- 
staate Genf, eignete sie sich in ihrer republikanischen, auf 
Gottes Gebot zuriickgefiihrten Selbstindigkeit fiir alle die 
Bewegungen, die aus dem Volke hervorgegangen auch 
gegen die eigene Regierung das Recht der Existenz er- 
kaimpfen mussten, fiir alle ,Kirchen unter dem Kreuz‘. 
Das war die Form, in der das Evangelium auch ohne den 
Schutz der Obrigkeit leben konnte. 

Endlich das Innerlichste. Das Dogma von der Er- 
wihlung, das, von Augustin ibernommen, aber aus der 
schlechthin infalliblen Schrift begriindet, je langer je mehr 
in den Mittelpunkt tritt, verdunkelt zwar zweifellos, indem 
es den Ausgangspunkt wieder ins Metaphysische verlegt, 
die offenbare Gnade Gottes in Christo, hat aber ebenso 
zweifellos eine entflammende, zu hédchsten Leistungen spor- 
nende Kraft. Wie es die Hiuflein der Bekenner erfiillte 
mit der Gewissheit der Zugehérigkeit zur Gemeinde Israels, 
zum Volke Gottes, das seine Schlachten schlagt, dadurch 
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mit Enthusiasmus und geradezu fatalistischer Todesver- 
achtung, so trieb es sie nach innen zu héchster Anstren- 
gung des Willens, die Gemeinde der Heiligen darzustellen. 
Stand die Heiligung und also die Disziplin von vornherein 
im Mittelpunkt des Interesses, so gewann das letztere Wort 
nun militérischen Klang. Hier fand das Volk, was die 
Staats- und Theologenkirchen des Luthertums so oft ver- 
missen liessen, was es bei den Wiedertiiufern gesucht hatte, 
die enge Verbindung von Religion und Sittlichkeit, die 
Zucht des inneren und fusseren Lebens unter dem Gesetz 
Christi. Freilich liegt auf der Hand, dass, wenn im Luther- 
tum sich der alte Intellektualismus in der Lehre und der 
alte Aesthetizismus in der Kultuspflege wieder anmeldete, 
so hier der alte Moralismus in der Fassung des Lebens- 
ideals nicht ausbleiben konnte, wie jene natiirlich in weit 
engeren, durch die Schrift gezogenen Grenzen. Die Gleich- 
wertung des Alten Testaments aber mit dem Neuen verlieh 
einmal diesem biblizistischen Moralismus einen harten Zug 
alttestamentlicher Gesetzlichkeit und verstirkte zweitens 
die auch jetzt wieder mit dem Moralismus verbundene 
Neigung zu mystischer Prophetie und Apokalyptik. Die 
calvinistischen Kirchen, zumal im freien England, sind der 
Niahrboden geworden fiir alle méglichen Spielarten derart 
katholisierender Erscheinungen: reines Wiedertiufertum, 
asketischen Pietismus, methodistische Vollkommenheitslehre, 
, apostolisch-katholisches“ Christentum, Adventismus und 
Heilsarmee. Damit haben wir zugleich die Eigenart des | 
Calvinismus besprochen und seine Zukunft beriihrt. 

Genf war das mit vollendeter Strategie gewiihlte Aus- 
fallstor gegen Frankreich und die romanische Welt. Nach- 
einander wird in Frankreich, den Niederlanden, England der 
Calvinismus heimisch. Das letztere hatte unter Eduard VI. 


Reformation und Gegenreformation. 931 


seine anglikanische Staatskirche erhalten, im Dogma cal- 
vinisierend, in der Verfassung und im Kultus weithin noch 
katholisch. Unter Maria der Blutigen war sie unterdriickt 
worden. Aber eben dadurch wurde der rein calvinistische 
Typus auch hier populir, und als unter der grossen Hlisa- 
beth die Staatskirche wiederhergestellt wurde, wirkte von 
Schottland aus, wo John Knox den strengen Calvinismus 
eingebiirgert hatte, der Presbyterianismus so stark ein, dass 
von da ab eine stetig wachsende Richtung auf Reinigung 
von papistischem Sauerteig sich geltend macht, eine an- 
schwellende ,,puritanische* Unterstrémung gegen die offi- 
zielle Bischofskirche. 

Mit diesem Calvinismus, dessen Glieder durch den 
Augsburgischen Religionsfrieden auch im Reiche nicht deut- 
lich gedeckt waren, ist die letzte grosse Abrechnung zuerst 
erfolet. Der Weltkampf zwischen Restaurationskatholi- 
zismus und Protestantismus verléiuft-in zwei Akten. Der 
erste spielt im Westen und erfiillt die zweite Hilfte des 
16. Jahrhunderts, die Regierung des spanischen Philipp, 
der ein grosses System zur Zuriickfiihrung der Ketzer ent- 
wirft. Aber in Frankreich halten sich trotz der Greuel 
der Bartholoméusnacht die Hugenotten; in den Nieder- 
landen reisst sich die nérdliche Halfte vom spanischen 
und katholischen Joche los und griindet einen Freistaat, 
der, den protestantischen Geist am kraftvollsten ausprigend, 
klein wie er ist, fiir 150 Jahre in die Reihe der fiihrenden 
Michte tritt; an Englands Kiisten zerscheitert die Armada, 
und Maria Stuarts Haupt fallt auf dem Block. Der Cal- 
vinismus war gerettet, Spanien aber ging seinem wirtschaft- 
-lichen Ruin entgegen. 

Allein inzwischen war die andere habsburgische Linie, 
Oesterreich, vom jesuitischen Geiste erobert und fiahig ge- 
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macht, den vernichtenden Stoss gegen die Ketzerei im Osten 
zu fiihren, Damals ist Oesterreich deutsch-evangelischem 
Wesen entfremdet worden und hat in Wahrheit schon die 
Kaiserkrone und die deutsche Zukunft verloren. Auf deut- 
schem Boden hat sich naturgemiiss dieser zweite Akt des Welt- 
kampfes, ein dreissigjihriger Krieg, abgespielt. Schlecht 
genug hatte sich das Luthertum in der Zeit, die Gott ihm 
dazu gelassen, vorbereitet. Der Zwist zwischen milderen 
und ,echten“ Lutheranern, Philippisten oder Melanch- 
thonianern und Gnesiolutheranern zerriittete es in denselben 
Jahrzehnten, da der Calvinismus vom Rhein aus nach 
Deutschland vordrang. Auch hier machte sich auf Seite 
der ersteren unter anderem ernste Sorge iiber die Gefihr- 
dung der Sittlichkeit durch eine Ueberspannung der Lehre 
von der Rechtfertigung geltend, daneben der Widerspruch 
gegen die dingliche Fassung des Sakraments. Da gerade 
in diesen Punkten der Calvinismus das Richtige zu bieten 
schien, kann es nicht wundernehmen, dass die Folge des 
gnesiolutherischen Sieges in der Konkordienformel der 
Uebergang der meisten philippistischen Kirchen zum Cal- 
vinismus war. So entstanden die deutsch-reformierten 
Kirchen lutherisch-melanchthonianischer Herkunft, im Be- 
kenntnis und in der Verfassung abweichend vom reinen 
Calvinismus, wie er von Holland aus nur am Niederrhein 
sich einbiirgerte. In dieser ermiissigten Form errang der 
Calvinismus Sieg tiber Sieg und streckte sich am Anfang 
des 17. Jahrhunderts von Hessen iiber Brandenburg bis 
Holstein und Mecklenburg (Giistrow) vor, Die reformierte 
Pfalz, nicht mehr das ganz unzuverlissig gewordene, im 
habsburgischen Fahrwasser schwimmende Sachsen, _ iiber- 
nahm die Fiihrung des deutschen Protestantismus. Mit 
einer pfalzisch-bdhmischen Phase begann der grosse Krieg, 
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Die deutsche Ketzerei galt es von allen Seiten zu um- 
klammern. In der 6stlichen Flanke wurde der Konig Sigismund 
von Polen gewonnen, der alten Anspruch geltend machen 
sollte auf Schweden. Aber eben damit wurden die lutherischen 
Reserven in Skandinavien an die Front gerufen, wurde der 
Lowe des Nordens“, Gustav Adolf, geweckt. Als Wallen- 
stein, der habsburgische Generalissimus, Admiral des bal- 
tischen Meeres und Herzog von Mecklenburg wurde und 
einen Nordostseekanal plante, achtete Gustav Adolf die Zeit 
fiir gekommen, Vaterland und Glauben zugleich zu retten, 
indem er nach Deutschland ging. Das deutsche Interesse 
war das seine geworden. Wir feiern ihn als den Erretter 
des deutschen Protestantismus mit Fug und Recht. 

Der westfilische Friede liess ein ohnmichtiges Deutsch- 
land zuriick. Seine Garanten waren Frankreich und Schwe- 
den. Franzésischer und in geringerem Masse schwedischer 
Einfluss blieben fiir lange in Deutschland massgebend. Aber 
auch das Luthertum war wie der Calvinismus gerettet. 
Lutherische, Reformierte, Katholiken — die drei Konfes- 
sionen — lebten fortan nebeneinander, und die Welt ging 
iiber den Protest des Papstes auch gegen dieses politische 
Grundstatut zur Tagesordnung iiber. 


XV. 


Der Siegeslauf des protestantischen 
Subjektivismus. Pietismus und Aufklarung. 


Man kann sagen, dass fortan die Geschichte des 
Christentums einerseits viel einfacher, andererseits viel 
komplizierter wird, das erstere, soweit es sich um die 
atholische, das letztere, soweit es sich um die evangelische 
Welt handelt. Bei der Betrachtung des im Tridentinum 


934. Der Siegeslauf des protestantischen Subjektivismus. 


abgeschlossenen jesuitisch-rémischen Katholizismus kann es 
sich im Grunde nur um die Frage handeln, ob der Organis- 
mus stiirker oder schwicher atmet, ob man sich fremder 
Hinfliisse nicht erwehren kann und damit der Auflésung 
zutreibt oder seiner selbst wieder bewusster wird und dann 
das bestehende System noch reicher ausgestaltet, stérende 
Fremdkoérper beseitigt und noch yorhandene Liicken aus- 
fiillt: von einer ,,Entwicklung* kann noch weniger die Rede 
sein als im Mittelalter, nachdem mit der evangelischen 
Opposition die Momente der Kritik und das heisst der 
inneren Bewegung ausgeschieden waren. Dagegen war es 
die unvergleichlich hohe Frucht der Reformationsperiode, 
dass fiir die eine Hilfte der europiéischen Christenheit und 
gwar fiir die nordliche, jiingere und hirtere wesentlich 
germanischen Bluts der Reif gesprengt war, der sich um 
das ganze Leben gelegt hatte, am festesten aber um das 
innerste, jedem Menschen eigenste, sein Leben mit Gott. 
Das Wort Freiheit steht mit leuchtenden Buchstaben iiber 
der ganzen Folgezeit. Ein geradezu iiberwiltigender brau- 
sender Strom endlich der Fesseln lediger geistiger Krifte 
tritt uns auf protestantischem Boden in den 150 Jahren 
entgegen, die von der. grossen englischen bis zur grossen 
franzésischen Revolution, von Cromwell bis Napoleon, von 
Cartesius bis Kant, von Milton bis Goethe reichen. 
Wie an der ersten grundsi&tzlichen Entfesselung hat die 
Religion auch an der weiteren Befreiung den  wich- 
tigsten Anteil: indem die Menschen sich in der héchsten 
Frage des Gewissens die Freiheit erkimpften, brachen sie 
aller Geistesfreiheit eine Gasse, und umgekehrt, nachdem 
die Menschen sich die Erlaubnis genommen, mit unyer- 
bundenen Augen in die Welt zu sehen, zu forschen und 
zu untersuchen, ruhten sie nicht eher, als bis auch ins 
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innerste Gebiet das Licht der ,Aufklérung“ fiel und 
jede Meinung ,toleriert* wurde, was auch immer dabei 
herauskam. So ist die Geschichte des viel und immer mehr 
gespaltenen Protestantismus engverwoben mit der ganzen 
Ideengeschichte der Neuzeit und sprengt zur selben Zeit, da 
die Geschichte des Katholizismus ganz zur Geschichte einer 
»Kirche* wird, den Rahmen und den Namen einer solchen, 
ein iiberaus mannigfaltiger Prozess, dessen Charakteristik 
sich schwer in wenig Worte fiigen will. 

Den Ausgang hat man zu nehmen von England. 
Wihrend auf dem Kontinent das politische Interesse, das 
schon wahrend der zweiten Hilfte des 30jahrigen Krieges 
immer mehr vorgetreten war, das kirchliche véllig abgelost 
hatte, stand hier in dem isolierten Inselreich die religidse 
Frage noch als erster Punkt auf der Tagesordnung, ja 
England hat erst jetzt seme grosse wirklich populire Re- 
formation erlebt. Die bis dahin noch immer drohende, 
unter Maria Stuarts Nachkommen neu erwachte Gefahr, 
dass die Krone die dusserlich katholisierende Staatskirche 
auch innerlich ganz wieder in die Bahnen der alten Kirche 
zuriicklenken wiirde, ist erst durch die Cromwellsche Aera 
beseitigt worden. Es sind noch Wellen der Gegenrefor- 
mation, die an die britischen Gestade schlagen. Aber in 
dieser spiteren Zeit, unter den besonderen kirchlichen und 
politischen Verhaltnissen Englands wird etwas anderes, 
viel Radikaleres daraus. 

Es ist ein Irrtum, wenn man meint, die unmittelbare 
Frucht der lutherischen Reformation sei die persénliche 
Glaubens- und Gewissensfreiheit gewesen. Nicht in diesem 
Sinne, mochte er auch in der Konsequenz des Lutherwortes: 
»ich kann nicht anders, Gott helfe mir“ liegen, war das 
Speierer Edikt von 1526 gemeint, das den Standen ge- 
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stattete, es zu halten, wie sie es vor Gott und kaiserlicher 
Majestiit verantworten kénnten. Um die Freiheit, in ihren 
“Territorien das lautere Evangelium verkiinden lassen zu 
diirfen, um die Freiheit der Konfession, um die Existenz 
evangelischer Landeskirchen kimpften Fiirsten und Stadte, 
nicht um die persénliche Glaubensfreiheit ihrer einzelnen 
Untertanen. Vielmehr ist es nur die andere Seite dieses 
Reformationsrechtes, das von einer theokratischen Fassung 
des obrigkeitlichen Regiments ausging und seine Berechti- 
gung nahm, wenn Fiirst und Magistrat fiir einhellige Pre- 
digt des Evangeliums in ihrem Lande Sorge trugen. Dass 
auch 1555, ja, wenngleich vielfach durchléchert, noch 
1648 dieser Grundsatz in Geltung bleibt, ist-die Folge des 
engen Bundes, den die Reformation mit der Obrigkeit, die 
neue Gemeindebildung mit dem Staate auf lutherischem 
Kirchengebiete eingegangen war. Die aufsteigende Zeit 
des politischen Absolutismus liess dann aus Landeskirchen 
vollends Staatskirchen werden. In dieser Linie lag eigent- 
lich nur die Entwicklung zu byzantinischer Unfreiheit: 
nur wer auch dieses Stiick der Gesetzgebung, die von 
Serenissimus gebilligte Form der evangelischen Lehre und 
Kultusiibung, anerkennt, ist in diesem Gemeinwesen még- 
lich oder doch als Vollbiirger, der Aemter bekleiden kann, 
moéglich, und fiir diesen ist Kirchlichkeit dann Biirgerpflicht. 
Diese Unfreiheit aber war um so unwiirdiger, als der 
Staat die religiés-theokratische Auffassung seiner Kirchen- 
hoheit mit einer weltlich-territorialistischen immer mehr 
vertauschte. 

Nur vom Boden des Calvinismus war eine freiere Ent- 
wicklung zu erwarten. Wir miissen uns wieder dessen 
erinnern, dass hier die fussere Verfassung der Kirche 
wesentlich ist; die Aemter, an ihrer Spitze das Amt der 


Pietismus und Aufklirung. PBYE 


Presbyter als der Traiger der Kirchenzucht, gehen zuriick auf 
das direkte Gebot des Herrn, die Aussage der untriiglichen 
Schrift. Liegt darin zweifellos ein Riickfall in katholische 
Auffassung, der um so bedenklicher war, als man gegebenen- 
falls das Bischofsamt ebensogut wie das Presbyteramt aus 
der Schrift begriinden konnte, also einen episkopal ver- 
fassten, katholisierenden Calvinismus, so war doch eben 
damit ein Dienstverhialtnis gegeniiber dem Staate geradezu 
ausgeschlossen. Wohl bemiichtigte sich der durch die Welt 
gehende landes- und nationalkirchliche Zug auch des reinen 
Calvinismus: in Genf selbst, in Schottland, in Holland wurde 
der Calvinismus doch zur Staatsreligion, die neben sich nur 
biirgerlich nicht vollberechtigte Bekenner anderer Glaubens- 
weise duldete. Aber von einer Herrschaft des Staats iiber 
die Kirche war nicht die Rede, viel eher umgekehrt von 
einer Theokratie, wie sie Calvin in Genf vorbildlich ein- 
gerichtet hatte. Trat die Obrigkeit dem eigenen Glauben 
nicht bei, so fiihrte man sein Leben kraft der starken 
selbstindigen Presbyterial- und Synodalverfassung unter dem 
Kreuz in vélliger ,,Trennung der Kirche vom Staat* weiter, 
unter Umstanden sogar selbstindige politisch-militirische 
Rechte erringend, ein Staat im Staate, wie der republikanische 
Hugenottenstaat im monarchischen Frankreich vom Edikt 
yon Nantes 1598 bis zum Edikt von Nimes 1629. So wuchtig 
war der politische Geist des kirchlichen Calvinismus, dass 
er iiberall auch, auf die staatliche Sphare iibergreifend, 
republikanische Neigungen mit sich fiihrte und als politischer 
Gegner des absolutistischen Konigtums erschien. Aus 
diesem Geiste ist der glorreiche Freiheitskampf der Nieder- 
lande geboren, das freie Holland als Frucht zuriicklassend. 

Dass diese Dinge von hier, vom Osten und Siiden, von 
Schottland aus im Norden auf das dazwischenliegende England 
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wirken mussten, in dem schon unter der grossen Elisabeth 
ein volkstiimlicher strenger Calvinismus immer starker sich 
geltend gemacht hatte, liegt auf der Hand. Die akute 
Gefahr der Rekatholisierung unter Karl I. enthand die 
Katastrophe, und die riicksichtslose Verwendung der epis- 
kopalen Staatskirche als Mittel des monarchischen Abso- 
lutismus liess die kirchliche und politische Opposition vollends 
zusammenfliessen. Aber unter den furchtbaren Erschiitte- 
rungen dieser Revolutionsjahre, die, nachdem man eben auf 
dem Festland den grossen Frieden gemacht, hier den 
eigenen Konig als Hochverriter an der Freiheit Englands 
aufs Schafott fiihrten — unter diesen Erschiitterungen ent- 
sprang der englischen Volksseele, dem religiés-politischen 
revolutioniiren Calvinismus ein Neues. Der bisherige, iiberall 
siegende altreformierte Calvinismus, auch der von Schott- 
land nach England hereingetragene und hier zuerst erfolg- 
reiche, war Presbyterianismus, d. h. aristokratischer Re- 
publikanismus, der immerhin yon und unter Amtsautori- 
tiiten lebte, auf geschichtliche, objektive Werte, die Schrift 
und die calvinistische Tradition in den Bekenntnissen, sich 
stiitzte und iiberall aufs Ganze, die Nation und ihre Heiligung 
ging, deshalb auf Obrigkeit und Staat immerhin gerichtet. 
Jetzt aber erhebt sich aus kleinen verborgenen Anfingen 
heraus plotzlich und iibermichtig die radikale kirch- 
liche Demokratie, die von allen geschichtlichen Autori- 
titen und hoheren Instanzen absieht, nur den Gott im 
eigenen Innern hort, allen auf den einzelnen und seiner 
Seelen Heil achtet und darum die Kirche nur als die Ge- 
meinde der Gliubigen definieren kann, diese aber schon 
da findet, ,wo zwei oder drei versammelt sind in seinem 
Namen“. Sie ist Independentismus, sofern sie nicht nur 
gegen jede Staats-, sondern auch gegen jede Landes- und 
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Nationalkirche, jede Synode und jedes Kirchenregiment Front 
macht, um die vollkommene Unabhiangigkeit zu wahren, sie 
ist Kongregationalismus, sofern sie die Kirche atomi- 
siert, sie aufldést in lauter kleine autonome Gemeinschaften 
und Konventikel wirklich Glaubiger. 

Die Erscheinung ist zu erkliren teils aus dem Calvinis- 
mus selbst: aus dem Gemeindeprinzip, das neben dem Amts- 
prinzip immer mitklingt und sich ebenso aus der Schrift 
ableiten lisst, aus dem Pridestinationsdogma, das den 
einzelnen auf sich stellt und ihn auf seine eigenen Erfah- 
rungen zum Beweise der sicheren Errettung, auf die Stimme 
des Geistes, das innere Licht, verweist, aus den Hinfliissen, 
die das Naturrecht schon auf Calvin ausgeiibt hat — teils 
aus dem eigentiimlichen Boden Englands, in dem Gedanken 
von Volksfreiheit seit lange lebendig waren. Auch hier 
gehen religidse und politische Ideale véllig zusammen: der 
kirchliche Radikalismus wird zur politischen Sturmpartei 
und bemachtigt sich der Leitung Englands, bis schliesslich 
Cromwell, sein Haupt und sein Held, als Lordprotektor 
an der Spitze der jungen Republik steht. Wie damals 
Englands Grésse auf den Meeren geschaffen wurde, ist 
auch innerlich das moderne England geboren worden. 
Aber die neuen Gedanken ziehen unter der Fahne der 
Religion: ,,Ich denke, es ist etwas vor der Tiir, wir stehen 
an der Schwelle, daher ziemt es uns, unsere Haupter zu 
erheben und in dem Herrn uns zu stirken“, rief Cromwell 
bei der Eréffnung der ersten Parlamentssitzung der Republik. 
Viele glaubten, das Ende der Dinge sei gekommen, so 
stark war das Gefiihl, an einem Wendepunkt zu stehen. 
Wie ein Rausch des Enthusiasmus war iiber die Nation 
gekommen. Ks ist, als ob in der Tiefe ein Quell aufge-. 
brochen wire, der die Wasser iiber alles Land fiihrte. 
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Was sagte die Stimme in der Tiefe? Dass ,,Religion“, 
mit einem dieser Englinder zu antworten, ,kein Name ist, 
sondern eine Sache, keine Form und kein Begriff, sondern 
gottliches Wesen, die inwendige Kraft in der Seele eines 
Menschen, mit der er glaubt und an Gott gebunden ist 
in Rechtschaffenheit und Heiligkeit*, dass sie also, wie wir 
Heutigen sagen, auf unmittelbarer Erfahrung beruht und 
in einem unmittelbaren sittlichen Verhiltnis zwischen Gott 
und uns besteht. Ist dem so, hat ,die Wahrheit und Kraft 
der Religion ihren Grund in dieser innerlichen Beziehung 
zwischen Gott und der Seele, so gibt es hier keine mensch- 
liche Zwangsgewalt“, urteilte das englische Parlament; ist 
des ganzen Lebens Sinn der innere ,,Fortschritt des Pilgers“ 
zur ,ewigen Ruhe der Heiligen“, so wird man jeden ein- 
zelnen seinem Gewissen iiberlassen miissen und jeden 
Glauben dulden miissen, der den Zwecken des Staates nicht 
zuwiderlauft, wie der jesuitische Katholizismus freilich tut, 
da er in sich selbst staatsfeindlich ist: Toleranz gegen alle 
mit Ausnahme der grundsatzlich Intoleranten. 

Man kann sich nicht ohne tiefe Bewegung in die 
Geschichte dieser Jahre versenken, die ihren Héhepunkt 
1653 hat, da ,das Parlament der Heiligen* zusammen- 
trat. Wie in Deutschland 1520/21 flossen fiir diesen einen 
Moment in England alle Str6mungen zusammen, um das 
Neue und Ungemeine zu vollbringen; wie in Deutschland 
folgte der gleichsam geschichtslosen Zeit, da der Enthusiasmus 
alle Ueberlieferung als Ballast wegwerfend und alle Stufen 
der Entwicklung iiberspringend ein Idealgebilde aufrichtete, 
die Zeit der Scheidung der Geister, der Reaktion und 
schliesslich der Kompromisse. Musste auch der erblindete 
Singer der Revolution, Milton, ein ,verlorenes Paradies“ 
besingen, musste die Gemeinschaft der Quiiker, die besondere 
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Frucht jener Periode des extremen Subjektivismus, den Geist 
ihrer Prophetie dimpfen und eine Gesellschaft stiller Menschen- 
freunde werden, fanden auch viele der alten Stiirmer und 
Driinger, dass der Calvinismus sich mit einer bischéflichen 
Staatskirche wohl vertrage — die ,glorreiche Revolution“ 
Wilhelms von Oranien 1688 hat mit der politischen Freiheit 
in der Toleranzakte doch auch die religidse zu einem 
Grundrechte gemacht. Die Dissenterkirchen der Presby- 
terianer und Kongregationalisten, der Quiiker und Baptisten 
erhielten mit gewissen Beschriinkungen gesetzliche An- 
erkennung als Freikirchen neben der Staatskirche, 
deren Verbindung mit dem Staate iibrigens zugleich gelockert 
wurde und deren Spaltung in eine hoch- und niederkirchliche 
Partei die Erinnerung an die Zeit der Revolution bewahrte. 

Und was die Dissenter in Altengland nicht voll- 
kommen erreichten, das gelang in Neuengland, in den 
nordamerikanischen Kolonien um so besser. Auf diesem 
unberiihrten Boden, wo keine Tradition zu _ iiberwinden 
war und die Menschen sich nicht stiessen, hatte man Raum 
fiir das ,heilige Experiment“ in jeder Form; hier hat 
namentlich der Kongregationalismus seine grosse Zukunft 
gefunden. So treten in der neuen Welt neben die ge- 
bundenste Form des Katholizismus, wie sie die Jesuiten- 
mission verbreitete, die freiesten Formen des Protestantismus. 

In der Heimat hatte unterdes die Sache des Sub- 
jektivismus einen weiteren Schritt vorwirts gemacht: nicht 
nur von der Reformation aus, auch vom Humanismus 
aus konnte man zu ihm kommen. Die Aufklairung, die 
guerst im englischen Deismus einen breiteren Boden ge- 
wann, steht in unverkennbarem Zusammenhang mit der 
Renaissance, in der die Menschen zuerst gewagt hatten, 
die schéne bunte Welt draussen und die reiche Welt drinnen 
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in der Seele ohne Anwendung der scholastischen Schemata 
und Formeln zu betrachten. Diese letzteren waren in ihrer 
Art jaklar, aber in das neuentdeckte, sich immer erweiternde 
chaotische Reich von Kriften und Phinomenen Ordnung 
zu bringen, es mit dem autonom erklirten menschlichen 
Verstande zu durchdringen und mit der iiberkommenen 
Anschauung auseinanderzusetzen, das war die Aufgabe. 
Sie war nicht mehr von den siideuropiischen Vélkern zu 
lésen, denn hier hatte die Gegenreformation alle Ansitze 
zertreten, Giordano Bruno verbrannt, Galilei zum Wider- 
ruf gezwungen, die Socinianer und Antitrinitanier (Unitarier) 
iiber die Schweiz nach Polen und Ungarn verjagt. Indem 
die Renaissance aber nach dem Norden riickte, um sich in der 
Aufklarung zunachst selbst aufzuklaéren, nach dem kilteren 
verstandesschirferen Norden, verband sie sich mit dem 
protestantischen Geiste, gewann an sittlichem Ernste und 
Zucht des Gedankens und wurde aus einer Neugeburt der 
Kunst zu einer Neugeburt der Wissenschaft. Freilich, ; 
der deutsche Protestantismus, der unter Melanchthons 
Fiihrung den Humanismus willkommen geheissen, hatte 
mannigfach eingeschniirt und geschwiicht die Keime nicht 
zur Entfaltung bringen kénnen, aber auf dem Boden des 
Calvinismus waren, als er seinen Freiheitskampf hinter sich 
hatte, alle Bedingungen auch hierfiir gegeben. 

In Holland fanden der franzésische Katholik Descartes 
und der spanische Jude Spinoza die Freistatt, nicht in 
irreligidsem Sinn, aber unter voélliger Aufgabe des Dienst- 
verhiltnisses, in dem die Wissenschaft bisher zur Theologie 
gestanden hatte, wie von einer tabula rasa aus die griéssten 
Probleme des Denkens anzugreifen, und in England be- 
griindete Bacon von Verulam (+ 1626), in héchster Staats- 
stellung, unter Absehen von allem bisher Erarbeiteten, eine 
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vollig neue Methode fiir das Denken, die rein induktiv 
vorgehende naturwissenschaftlich-mechanistische. 

Die wesentlichen Merkmale der Zeit kann man diesen 
Anfingen bereits abnehmen. Erstens, der Verstand hat 
den Primat; dass wir denken, war fiir Descartes der letzte 
Beweis unserer Existenz und damit eines realen Seins 
iiberhaupt, das Denken ist das Grunddatum. Zweitens, 
der so verstindliche, ja-notwendige Bruch mit der ganzen 
Ueberlieferung liess bei allem das Individuum von heute zum 
Ausgangspunkt nehmen, musste also einen véllig abstrakten 
doktrintren Subjektivismus zutage fordern. Zugrunde aber 
lag drittens dem Unternehmen, von da aus zu einer wirk- 
lichen Erkenntnis vorzudringen, die optimistische Gewissheit, 
dass der natiirliche, unbefangene, durch Tradition nicht 
belastete Mensch die normale Vernunftwahrheit gleichsam 
in sich trage, mit der er Geschichte und Gegenwart, Natur 
und Gesellschaft meistern kénne. Viertens erblickte man 
in der naturwissenschaftlichen Methode die wissenschaft- 
liche Methode iiberhaupt, auch zur Erforschung der Ge- 
schichte und des Seelenlebens. Die Naturwissenschaft ist 
die Grundwissenschaft; die Naturbeherrschung, die durch 
die Erkenntnis in Naturgehorsam erlangt wird, fihrt in 
ihrer technischen Anwendung auch zu einer besseren Ge- 
staltung des ganzen Lebens, zu einer Vermehrung und 
Verbreiterung der Lebensgiiter — Wissen in diesem Sinne 
ist auch Macht, Fortschritt, Genusssteigerung. Die ,, Kultur“ 
wird zur Géttin und ist es fiir viele bis heute geblieben. 

Das ist die Entwicklung, die die Sache besonders im 
praktischen, seebeherrschenden England genommen hat. 
Und hier wird nun zuerst in weiterem Umfange die Aus- 
einandersetzung mit der iiberlieferten Gestalt der christ- 
lichen Religion auch in ihrer protestantisch-calvinistischen 
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Form unternommen, So sehr im allgemeinen das religidse 
Interesse abgenommen hatte, die Revolutionszeit zitterte 
doch in den Gemiitern nach; gerade der siegreiche Kampf 
der Dissenter um ihre Gewissensfreiheit hatte die liberale 
Aera herbeifiihren helfen, die durch die Einfiihrung der 
Pressfreiheit 1693 eingeleitet unter dem _ wighistischen 
Parlament bis in die zweite Hilfte des 18. Jahrhunderts 
herrschte. Man hat aber noch innerlichere Zusammen- 
hinge mit der Revolutionszeit festzustellen, wie z. B. die 
innere Geschichte des Quikertums, ein Vergleich von George 
Fox mit William Penn, schlagend beweist. Schon der 
religidse radikale Subjektivismus, der jeden autonom auf 
sich, d. h. auf die Stimme Gottes im Innern stellte, hatte 
mit Kirche und Tradition aufgeriumt und die Achtung vor 
Schrift und Sakrament weithin erschiittert. Als die Hoff- 
nung fehlgeschlagen, die Begeisterung verraucht, die Pro- 
phetie erloschen war, blieb als das innere Licht die 
natiirliche Gottesverehrung und die Stimme des Gewissens. 
Das aber waren die angeborenen Ideen von Religion und 
Sittlichkeit, von denen auch die Aufklirung redete, als sie 
sich nun dem Christentum gegeniiberstellte, und zu denen 
man auch kam, wenn man speziell die Grundsiitze des neu 
erstarkten Naturrechts — sein Hauptvertreter, der Hol- 
linder Hugo Grotius, starb 1645 — vom politischen aufs 
religiés-lirchliche Gebiet iibertrug. 

Und war es nicht in der Tat die Lehre, die man aus 
dieser schrecklichen Zeit des Religionshaders und seinem 
Resultat, dem Nebeneinander verschiedener Konfessionen, 
zu ziehen hatte, bestitigt und erweitert durch den Blick 
auf die vielen Religionen der sich dehnenden Erde, dass 
allen Formen der Gottesanbetung ein Kreis von gemein- 
samen [deen zugrunde liege? Musterte man die ganze 
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Geschichte des Christentums, so fand man wohl beim Stifter 
die natiirliche Religion in ihrer Reinheit, aber in der Folge 
so viel Irrtum, Priestertrug und Gewalttat, dass der An- 
spruch auf unbedingte und ausschliessliche Geltung als 
eme Anmassung erscheinen musste. Mit Wundern durfte 
man den iibernatiirlichen Ursprung von Kirche und Schrift 
nicht beweisen wollen, denn dies Argument zerfiel vor dem 
neuen Weltbilde, das die Astronomie des Kopernikus und 
Kepler festgestellt, den Menschen und seine Erde vidllig 
aus dem Mittelpunkte werfend, und vor der Erkenntnis 
der Naturgesetze, die eben damals Newton von Entdeckung 
zu Entdeckung fiihrte. 

So wurde aus der Jenseitsoffenbarung ein innerwelt- 
licher Prozess, aus der konkreten christlichen Erlésungs- 
religion ein abgeblasster Gottesglaube oder Deismus, als 
dessen iiberall gleichbleibender Inhalt die Moral, gipfelnd 
in Humanitét und Toleranz, erschien — die moralische 
Zucht, die ,,Tugend“ liess man auf dem Boden des calvi- 
nistischen Protestantismus nicht fahren. Man tauschte 
gegen die altreformierte Orthodoxie und ihre Gesetzlichkeit 
einen Intellektualismus und Moralismus ein, der viel dlteren 
Datums ist, die stoische Wurzel nicht verleugnen kann und 
eine letzte Folge davon war, dass man als grossen Unter- 
bau der christlichen Weltanschauung immer eine ,natiirliche 
Theologie*, d. h. eben die griechisch-rémische Popular- 
philosophie stehen gelassen hatte. Die 1717 in London 
erfolete Umbildung der mittelalterlichen Bauhiitten zu 
einem ,,Orden der Freimaurer“ im Sinne humanitarer und 
welthiirgerlicher Ideale ist doch ein Beweis, dass die auf- 
klirerische Stimmung die Kreise der Gelehrten iiberschritt, 
Nimmt man dazu, dass auch die englische Staatskirche, 
wieder im sicheren Besitz ihrer Macht und in ihrem Be- 
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stand nicht abhiingig von der Gliubigkeit ihrer Gheder, 
sich damals einer freieren Auffassung weit gedffnet und 
arminianischen wie socinianischen Einfliissen Raum gegeben 
hatte und dass man, auch wenn man Wunder und Offen- 
barung verteidigte, es doch nicht anders als mit Griinden 
der Vernunft tat (rationaler Supranaturalismus), so erkennt 
man, wie stark eine allgemeine rationalistische Denkweise 
England ergriffen hatte. Durch einen breiten Strom popu- 
lirer Literatur wirkte sie von hier auf die ganze Zeit. 

Unter ihren Einfluss trat besonders Deutschland. 
Hier hatte der dreissigjihrige Krieg nicht nur den blihen- 
den Bestand des lutherischen und reformierten Protestantis- 
mus geknickt, sondern auch eine bedenkliche Spaltung im 
geistigen Leben des Volks hinterlassen. 

Auf der einen Seite steht es, namentlich in den vor- 
nehmen Kreisen, unter dem Einfluss des franzésischen Hofes 
mit seiner Frivolitit, semem Absolutismus, seinen katholisch- 
jesuitischen Neigungen. Die Regierung des Sonnenkénigs 
Ludwigs XIV., der seine Kirche auch als Katholik beherrschte, 
den Gallikanismus erneuerte und doch den Jesuitismus 
pflegte, die klassische Periode der Literatur herauffiihrte 
und doch alle Freiheit des Geistes, die Hugenottenkirche 
und die letzte innerkatholische Reformbewegung augustini- 
schen Charakters, die jansenistische, erstickte, aller Herrscher- 
lust die Ziigel schiessen liess und doch den Ruf des aller- 
christlichsten Kénigs erntete — diese glinzende Regierung 
iibte einen fast unwiderstehlichen Reiz auf die Fiirsten 
Deutschlands aus. Am Ende des 17. Jahrhunderts unter- 
lag ihm der Nachkomme Moritz’ von Sachsen, das luthe- 
rische Haupt des corpus evangelicum im Reichstag, der in 
Unsittlichkeit formlich watende Kurfiirst August der Starke. 
Sein Uebertritt war der Preis fiir die Krone des rémisch- 
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katholischen Polen. Hinter Polen aber erhob sich seit dem 
nordischen Krieg der neue griechisch-katholische Staat Peters 
des Grossen. Dem franzésischen Einfluss sekundierte in 
Sachsen der 6sterreichische. Der habsburgische Triiger der 
Reichskrone, Leopold, vollendete in seinen Landen das 
Werk der Gegenreformation, indem er Ungarns Selbstiindig- 
keit und Protestantismus zugleich brach, und suchte durch 
Konyersionen weitere Bresche in den deutschen Prote- 
stantismus zu legen. 

Derart eingeengt und gerade von den Kreisen bedroht, 
von denen man am meisten abhingig war, verlangte man 
um so mehr nach dem Halt der reinen Lehre. Jetzt erst 
wird die lutherische Orthodoxie zu der Zerrgestalt evange- 
lischen Christentums, fiir die der Wittenberger Professor 
Abraham Calov, ein Mathematiker der Religion und wahrer 
Grossinquisitor nach THoLtucKs Wort, der reinste Typus ist. 
Indem man diese Gestalt im Auge hat, wird man leicht 
ungerecht gegen das Grosse, was die Orthodoxie geleistet hat. 
Sie hat in den ersten Generationen nach dem Zusammen- 
bruch der alten Glaubens- und Kirchenform unermiidlich 
das neue biblische Begriffsmaterial auch in die harten Kopfe 
der Bauern hineingepredigt und sie zu den neuen Formen 
des gottesdienstlichen Lebens erzogen, damit ein neues 
Kirchenvyolk mit emer festen Summe evangelischer Sitten und 
Anschauungen geschaffen. Vor allem die Schule war ein 
Kind der Reformation, und hier wirkte die Verbindung mit 
dem Staate fruchtbar. Allein neun evangelische Universi- 
titen waren im ersten Jahrhundert neugegriindet; auf 
ihnen wurde ein Pfarrerstand erzogen, der immerhin turm- 
hoch an Bildung iiber den friiheren Hirten des Volkes 
stand. Seine Lehrmeister waren die Chemnitz, Hutter, 
Johann Gerhard, deren dogmatische Hauptwerke, wahre 
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,»Summen“ der neuen Theologie, zwar wesentlich nur den 
Gehalt der grossen Bekenntnisschriften verarbeiteten, aber 
das Ganze des lutherischen Systems so eindrucksvoll und 
klar zum Ausdruck brachten, dass noch ihr Schatten, den 
Kari Hast 200 Jahre spiiter zitierte, die flache Lehre 
seiner eigenen Zeit. zu Fall brachte. Der Jammer des 
grossen Krieges hatte dann wenigstens das Kirchenlied zu 
hoher Bliite gebracht, das in Paul Gerhardt zum wahren 
Volkslied ward. 

All das kann doch nichts an dem Urteil andern, dass 
die Theologie nun vollends zu einer neuen streitsiichtigen 
Scholastik, die Kirche zur Schule und Predigtanstalt, das 
Kirchenregiment zum Bureaukratismus wurde. Die Fiihlung 
mit der Seele des Volks, das zwar allsonntiglich in der 
Kirche sass und den Katechismus wusste, ging verloren, 
und damit verlor man steigend den Einfluss auf das sitt- 
liche Leben. Die Religion war eine Sache fiir sich, die 
man zu bestimmten Stunden, namentlich des Sonntags, 
erledigte. Wem dieser Zustand zu Herzen ging, der vertfiel 
dann wohl wieder auf die vor- oder nebenreformatorische 
Mystik, wie der tiefinnerliche Verfasser der vier Biicher 
vom wahren Christentum, Johann Arndt. 

Es war die ganz natiirliche Folge dieser Lage, dass 
die Ernsten aus dem lutherischen Volke, bedringt vom 
romischen Aberglauben und franzésischer Weltlust, unbe- 
friedigt von der eigenen Kirche, sich auf den Calvinis- 
mus gewiesen sahen, der eine volkstiimliche und trotz aller 
Orthodoxie das Leben ergreifende Frémmigkeit bot und 
zwar in den stammyverwandten Lindern aufstrebender frei- 
heitlicher Macht, waihrend das eigene Land hoffnungslos 
darniederlag. Man wird schon die iiberraschenden Erfolge 
der calvinistischen Propaganda an den deutschen Hofen, 
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die bis zur Zeit Gustav Adolfs reichen, sich zum Teil so~ 
zu erkliren haben. Fiir die Bewegung des Volks wurde 
dadurch der Weg gebrochen. Neben Holland tritt dabei 
immer mehr der Einfluss Englands, dessen Herrscherfamilie 
seit 1704 mit der Hannovers identisch ist und dessen 
larchliche Geschichte Deutschland geradezu repetiert: erst 
Pietismus, dann Aufklirung. 

Schon der treffliche Schwabe Johann Valentin Andreae 
(7 1654), der Reorganisator der vollig verwiisteten wiirttem- 
bergischen Kirche, holte sich Mut und Gesichtspunkte fiir 
seine so iiberaus segensreiche, bis heute spiirbare Lebens- 
arbeit bei den Genfer Reformierten, deren Kirchenzucht 
ihm ein unerreichtes Vorbild bliecb. Zwei Jahre darauf 
starb das norddeutsche Schulhaupt einer freieren Theologie, 
der Vater des ,Synkretismus“, Georg Calixt. War auch 
sein Rekurs auf die noch ,einhellige Lehre der ersten 
fiinf christlichen Jahrhunderte“ vom Apostolikum bis zum 
Chalcedonense als auf den eigentlichen, weil gemeinsamen 
Glaubensgrund, in der Tat ein Riickfall in den Altkatholi- 
zismus, die Weiterfiihrung gerade jenes reformatorischen 
Irrtums, als ob erst mit dem Papsttum die Verkehrung des 
Eyangeliums eingetreten sei — das Theologengeschlecht, das 
in Helmstedt erzogen wurde, lernte doch iiber den Zaun 
der eigenen Konfession sehen, namentlich wie der Meister 
selbst zu den Reformierten hiniiber. Vom Rhein her er- 
folgte dann am Ende des Jahrhunderts das EKinstromen 
des niederlindisch-englischen Pietismus, dessen 
Kennzeichen das Konventikelwesen und die in den Kon- 
ventikeln geiibte strenge Heiligung und Zucht, die ,,Pri- 
zision“ auch im Leben ist. Wie in England waren diese 
Erscheinungen in Holland aus dem kirchlichen Leben ganz 
konsequent herausgewachsen: Gisbert Voet, das Haupt der 
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holliindischen Orthodoxie, der ,,Papst von Utrecht* (+ 1676), 
beschreibt nicht nur, sondern billigt die Konventikel, 
indem er den hier gepflegten ,,Puritanismus* definiert .,als 
die exakte und vollkommene Uebereinstimmung der mensch- 
lichen Handlungen mit dem Gesetze, welches yon Gott vor- 
geschrieben und yon den wirklich Glaiubigen ange- 
nommen und mit Hifer befolgt wird“, verrait also die mora- 
listische und kasuistische Fassung dieser Sittlichkeit und 
zeigt iiberdies bei der Aufziithlung der einzelnen Werke als 
ihres Inhalts einen weltfliichtig-asketischen Zug. Der 
deutsche Pietismus ist sicher zu beurteilen als ein Ein- 
strémen calvinistischen Geistes in das Gebiet des Luther- 
tums. Bei dem Elsisser Spener selbst, dem Landsmann 
Bucers, dem Frankfurter Senior, lassen sich die Linien auf- 
weisen. Aber das Luthertum war so bediirftig und die Aus- 
fiihrung, die Spener seinen ,,Frommen Wiinschen* gab, war 
so niichtern und dem anderen Boden angemessen, dass die 
von ihm ausgehende Bewegung auf pietas, auf lebendige 
Volksfrommigkeit wie eine Befreiung und eine populiire Re- 
formation wirkte, die das Werk Luthers nach der Seite des 
Lebens erginzte und vollendete. In das sachsische Zentrum 
des Luthertums geriickt, hat der Pietismus nach Speners 
Tod (1705) von der neugegriindeten Universitit Halle aus 
und unter Franckes Leitung ganz Mittel- und Norddeutsch- 
land religiés befruchtet und in Werken der Barmherzigkeit 
und der Inangriffnahme der iiusseren Mission einen wahren 
Weitblick der Liebe gezeigt und eine ganze Welt von Auf- 
gaben gedffnet. Aber von den Fiihrern des Luthertums 
zuriickgewiesen und in heftigsten Kampf gegen die herrsch- 
siichtige Orthodoxie geraten, hat er auch die schlummern- 
den und nur verhiillten Ziige wieder hervorgekehrt und 
ausgebildet, die das Evangelium herabziehen, die welt- 
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fliichtige Gesetzlichkeit, die subjektivistische Pflege des 
Gefiihls, mit der Wissenschaftsverachtung als Kehrseite, 
die ungesunde Sondierung und Schematisierung der inneren 
Erfahrung, die Gleichgiiltigkeit gegen die grossen Zusammen- 
hinge yon Kirche und Konfession, den schwarmerischen 
Kultus kleinkreisigen Gemeinschaftslebens. Nur in Wiirttem- 
berg, wo der konfessionelle Gegensatz bei weitem so gross 
nicht war, hat er mit Kirche und Theologie einen guten 
Bund geschlossen. Independentismus konnte aus diesem 
deutschen Konventikel-Christentum, das sich unter der 
Aufsicht landesherrlicher Konsistorien zu entfalten hatte, 
nicht hervorgehen. Aber die der Bewegung innewohnende 
Tendenz auf Freikirche hat sich in der Briidergemeinde, 
deren Stifter von Spener aus der Taufe gehoben und im 
hallischen Waisenhaus erzogen war, doch ein Denkmal 
gesetzt, so viel anderes hier auch noch hinzutrat. Zinzen- 
dorf konnte es doch nur mit einem Material von fremden 
Menschen, die ihm gleichsam in die Hinde wanderten. 
Allein auch die Fehler des Pietismus waren aufs Ganze 
gesehen in diesem Moment der Entwicklung eine Not- 
wendigkeit und ein Fortschritt, denn erst die Erweichung 
des staatskirchlichen Konfessionalismus und die Entfaltung 
des religiésen Individualismus machte eine Weiterentwick- 
lung auch auf lutherischem Gebiet iiberhaupt méglich. 
Solche Neubelebung des deutschen evangelischen Christen- 
tums hatte, aus Sachsen vertrieben, ihren Hort in Branden- 
burg gefunden. Dieser Staat war vor anderen geeignet, 
einem Ausgleich reformierten und lutherischen Wesens zu 
dienen. Denn hier zuerst war der Fiirst zum reformierten 
Bekenntnis, 1613, iibergetreten, ohne sein Land nach sich 
zu ziehen, und durch den Erwerb der rheinischen Besitzungen 
herrschte er nun, selbst dem milden Typus der deutsch- 
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reformierten Kirchen angehérend, iiber streng reformierte 
und streng lutherische Lande zugleich. Wie keinem lag 
Union ihm nahe. Der grosse Kurfiirst hat sich schliess- ° 
lich bescheiden miissen und nur das Schelten verboten, 
aber indem sein Enkel Friedrich Wilhelm I. iiber dem 
Pietismus die Hand hielt, hat er in der innerlichsten Weise 
das Werk des Ahnen fortgesetzt. 

Eben dies Brandenburg-Preussen aber wurde nun die 
Macht, um die sich ein eigentiimlich deutsch-evangelisches 
Leben wieder sammeln konnte. Der grosse Kurfiirst, der 
zu einer neuen politischen Ordnung Deutschlands den 
Grund gelegt hat durch Besiegung der Schweden, durch 
Lésung Preussens von Polen, durch Bekimpfung der Fran- 
zosen, hat sich auch zum Hort der evangelischen Interessen 
aufgeschwungen, die franzdsischen Refugiés wie die un- 
garischen Fliichtlnge aufgenommen. Die Fiihrung des 
deutschen Protestantismus geht von Sachsen und der 
Pfalz auf Preussen iiber. Der erste Konig von Preussen 
hat um die Wende des Jahrhunderts auch der Wissenschaft 
in Berlin auf Leibnitz’ Veranlassung ein Heim geschaffen 
durch die Griindung der Akademie. Yon Hannover wurde 
Leibnitz nach Berlin gerufen. Preussen beginnt die Ver- 
tretung und Forderung des protestantischen Geisteslebens 
in Deutschlands Norden zu iibernehmen. Und das deutsche 
Volk selbst hat wieder so viel eigene Kraft gewonnen, dass 
es zu der grossen Geistesbewegung jener Tage eine selb- 
stindige und bedeutende Stellung einzunehmen vermochte, 
als nun die zweite Welle vom Westen heriiberschlug und 
die alten Formen des kirchlich-religiésen Lebens niederlegte, 
die Aufklirung. 

Das eigentliche Mittel der Aufklirung ist die Zeitung 
gewesen, die damals ihren Weltberuf antritt, den geistigen 
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Verkehr zwischen den Nationen zu vermitteln und innerhalb 
der eizelnen Nation die Erkenntnis in kurzer und leicht 
fasslicher Form in alle Schichten zu tragen. Nach hollin- 
dischem Muster griindete Thomasius, selbst das Urbild eines 
umfassend gebildeten, iiberall keck ins 6ffentliche Leben 
greifenden Journalisten, 1688 die erste deutsch geschriebene 
wissenschaftliche Zeitung; 1739 entstand im hannoverschen 
Gottingen, am Sitze der soeben gegriindeten Universitit, die 
den Namen eines Kénigs von England tragt, das noch heute 
hervorragendste wissenschaftliche Organ, die Géttingischen 
gelehrten Anzeigen. Dazu traten die belletristischen Bliitter, 
die, nach Form und Geist Nachahmung der englischen ,,mo- 
ralischen Wochenschriften‘, seit den zwanziger Jahren das 
deutsche Biirgertum mit der Denkweise der englischen Popu- 
larphilosophie und Moralreligion bekannt machten. Es be- 
gimnt eine sich immer mehr ausbreitende schongeistige 
Literatur, die fast durchweg auf englische Vorbilder zuriick- 
geht, der Sittenroman, die Naturdichtung, die isthetische 
Abhandlung, die moralische Erzihlung und Fabel. Ihre Art 
kennt jeder aus Gellert (+ 1769), Friedrichs des Grossen 
ganze Hofinung fiir eine deutsche Kultur, die ihm so weit 
hinter dem Genie eines Voltaire zuriickstand. Seit der Mitte 
des Jahrhunderts wirkt dann auch dieser wahrhaft zer- 
setzende franzdsische Geist, insofern doch auch eine Frucht 
des englischen Deismus, als Voltaire von dort seine Grund- 
gedanken iibernommen hatte. 

Dem populiren Rationalismus, der mehr in einer all- 
gemeinen praktischen Richtung auf verniinftige Erkenntnis 
und Moral als Lebensinhalt besteht, vereinigt sich nun aber 
auf deutschem Boden ein spekulativer Rationalismus 
in den Kreisen der wissenschaftlichen Philosophie. Wih- 
rend sich das Interesse der Englander von den _ beiden 
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Substanzen des Descartes sofort der Natur, von den 
beiden Modi des Spinoza der Ausdehnung und damit der 
empirischen Naturwissenschaft zuwandte, vermag der 
Deutsche Leibnitz iiberhaupt nur den Geist oder das 
Denken als Sein anzuerkennen und lenkt damit alles Inter- 
esse auf die Geisteswissenschaften. Da er aber weiter 
iiberzeugt ist, dass der kleine Menschengeist iiber den grossen 
Gottesgeist und sich selbst, wenn er nur logisch richtig 
verfihrt, deutliche und angemessene Ideen hervorbringen 
kann, so wird seine ganze Philosophie ein rationaler Idea- 
lismus, der von einer grossartigen, religids begriindeten Zu- 
versicht auf die giitige, das All harmonisch leitende Welt- 
vernunft zeugt. Durch Christian Wolff in die Menge 
hinunter geleitet und mit den stoisch-praktischen Elementen 
des populiren Rationalismus verbunden, konnte dieser neue 
deutsche Platonismus eine eklektische Religionsphilosophie 
idealistischen Charakters hervorbringen, die wie jene zur 
Zeit des rdmischen Kaisertums geeignet erschien, die allge- 
meine Religion der edlen Gebildeten in allen Lindern und 
in allen Volksreligionen oder Konfessionen zu werden, wie 
Leibnitz selbst, allen Nationen gehdorig. 

In dieser Zusammensetzung erst musste die ,Auf- 
kliarung* dem Christentum gefihrlich werden. Wahrend in 
England die einseitig naturwissenschaftlich orientierte Philo- 
sophie sich auch bei Locke in einem unklaren Schwebezustand 
zur Kirche befindet, fiir die sie einen Ersatz nicht in Aus- 
sicht zu stellen vermochte, war hier ein Totalangriff auf 
die Kirche die Folge. Lessing, in dem die wissenschaft+ 
lichen und populiren Strémungen zusammenlaufen, der 
Sohn des si&chsisch-lutherischen Pfarrhauses und spitere 
Bibliothekar an der yon Leibnitz gegriindeten Wolfen- 
biitteler Bibhothek, Kiinstler und Denker zugleich, riss die 
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deutsche Bildung von ‘der iiberlieferten Form der Religion 
und: der Herrschaft der christlichen Theologie los und 
richtete ein neues, frei auf Vernunft und Moral ge- 
griindetes Ideal auf, in dem neben dem rationalisierten 
Christentum die heidnische Antike die beherrschende Stelle 
elmnahm. 

Nun erst hob ein Sturm und Drang an, und die 
zweite klassische Periode der deutschen Dichtung stieg auf 
dem protestantischen Boden auf, ein Geistesfrihling, der 
an das 15. und 16. Jahrhundert erinnert. Neben die hohe 
Zeit von Wittenberg stellt sich die hohe Zeit von Weimar, 
neben Friedrich den Weisen, den Schiitzer Luthers, aus 
dem gleichen Fiirstenstamme Karl August, der Macen 
Goethes. Eine erstaunliche Menge bedeutender Menschen 
traten in den achtziger, neunziger Jahren auf den Plan und 
schiitteten grosse und edle Gedanken iiber unser Volk — aber 
yon Christentum war merkwiirdig wenig die Rede. Hatte 
die Theologie vordem alle Gebiete und das ganze Denken 
beherrscht, so schien jetzt die Befreiung des Denkens von 
ihrer Herrschaft das Ende des Christentums zu bedeuten. 
In den dreissiger Jahren waren die Logen in Hamburg, - 
Leipzig und Berlin gegriindet. Von letzterem Orte er- 
giesst sich nun ein besonderer Strom populdrer oder vul- 
girer Aufklarung ins Volk, fiir die nur an die Allgemeine 
deutsche Bibliothek und an die Namen Nicolai und Moses 
Mendelssohn erinnert zu werden braucht. Eine Begeisterung 
fiir Verstandesklarheit durchzieht die Welt. 

Schliesslich vermag sich die Kirche selbst nicht dieser 
Entwicklung zu entziehen, das Kirchenvolk nicht, die Theo- 
logen und Pastoren nicht, die Kirchenregimente nicht. 
Wie in England der Puritanismus, hatte in Deutschland 
der Pietismus der Aufklairung direkt vorgearbeitet. Mit seiner 
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Zuriickstellung der objektiven und geschichtlichen Werte, 
seiner Pflege eines subjektiven Gefiihlschristentums, seiner 
Betonung werktitiger Liebesgesinnung bildete er fiir viele 
den Uebergang zu einem iisthetisch-ethischen Christentum 
allgemeiner Toleranz und Humanitiit. Aus den frommen 
Kreisen stammen nicht wenige Vertreter der neuen Be- 
wegung, und die innere Verbindung wird dadurch bestitigt, 
dass eine sentimental-religidse Stimmung als Neben- und 
Unterstrémung mitliiuft und auch dem Rationalismus einen 
milden gemiitvollen Ton verleiht. Nicht nur bei Goethe 
klingen pietistische , Bekenntnisse einer schénen Seele* aus 
der Jugendzeit weit ins Leben hinein. An Salomon Semler, 
dem Vater des theologischen Kritizismus (+ 1791), und seinem 
Lebensgang pflegt man mit Recht aufzuweisen, dass auch in 
der Fachtheologie der Pietismus direkt in den Rationalismus 
hineingefiihrt hat. Aber er ist hier relativ am spiitesten 
eingedrungen und hat erst unter Kants Einfluss, der ,,die 
Religion innerhalb der Grenzen der blossen Vernunft“ und 
das heisst als moralische Gesinnung 1793 im Zusammenhang 
darstellte, zu systematischer Verarbeitung durch Teller, 
Wegscheider u. a. gefiihrt. Die geistige Luft, die den 
Geistlichen und die Gemeinden umgab und nun auch yon 
den theologischen Kathedern wehte, machte sich auf den 
Kanzeln immer mehr geltend. 

Es begann die beriichtigte Predigt des Christentums 
ohne Christus, aber iiber allerlei gemeinniitzige Kenntnisse, 
die vor allem den Rationalismus zu einem Ketzernamen 
gemacht hat, und an der man allerdings die tiefe Schwiche 
dieser Denkart, wenn sie auf Gegenstinde der Religion an- 
gewendet wird, ebenso drastisch aufweisen kann, wie die 
des Pietismus am jiingeren Francke und die der Orthodoxie 
an Abraham Caloy. Aber man wird nicht nur mit TaoLuck 
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anerkennen miissen, dass die Denkart als Durchgang not- 
wendig war, weil man nur durch eine solche Selbstindigkeits- 
erklirung der eigenen Hinsicht die Herrschaft der Schola- 
stik in der Theologie und des Aberglaubens in der Devotion 
tiberwinden konnte, sondern auch, dass sie, am Evangelium 
gemessen, einige Vorziige enthielt, die nicht wieder verloren 
gehen durften. Der Rationalismus hat den Himmel aller- 
dings auf die Erde gezogen, das Christentum damit aber 
wieder zu einer einfachen und fassbaren Grésse gemacht 
und zu den natiirichen Aufgaben unseres tiglichen Lebens 
zuriickgefiihrt; es hérte auf eine Schule, ein geheimnisvolles 
System und eine Summe besonderer Handlungen zu sein, 
fasste die einzelne Persénlichkeit in ihrer konkreten Gegen- 
wart und wies sie auf die sittlichen Aufgaben des Lebens, 
auf den Beruf in Haus und Staat als Verpflichtung gegen 
Gott, kniipfte also die Religion und die gemeine Sittlichkeit 
wieder unléslich zusammen. Diese gewiss armliche Auffas- 
sung des Christentums als einer Tugendlehre war doch die 
Religion des pflichttreuen und ehrenfesten preussischen 
Beamtenstandes wie des Konigs, der sich als den ersten 
Diener des Staates wusste. 

Die alle Kirchen und Konfessionen zersetzende und 
Toleranz gegen jedermann predigende Aufklirungsbewegung 
hitte diesen Umfang nicht erreichen kénnen, hatte nicht 
der mit dem Kirchenregiment betraute Staat selbst sein 
Verhaltnis zur Kirche ebenfalls geindert. Nachdem 
schon im 17. Jahrhundert das innere Band, das die deut- 
schen Héfe mit der Kirche und Theologie der Reformation 
verkniipfte, gefallen war, und die patriarchalische Haltung, 
die noch der Herzog Bet-Ernst von Gotha (+ 1675) teilte, 
einer kiihl-gleichgiiltigen, rein territorialistischen im Zeit- 
alter des Absolutismus gewichen war, kam auch in Deutsch- 
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land durch Uebertragung des Naturrechts, wie sie nament- 
lich Thomasius vollzog, die Theorie von der Kirche als 
einem freien Verein auf. Musste diese auch einerseits der 
Selbstindigkeit der Kirche zugute kommen, indem sie als 
ein eigentiimliches Gebilde mit einem besonderen inneren 
Leben anerkannt wurde, so unterwarf sie andererseits die 
Kirche noch volliger dem Staate, der, von jeder religidsen 
Auffassung gelést, nunmehr seinen weltlichen, juristisch- 
polizeilichen Charakter ganz rein auch der kirchlichen Kor- 
poration gegeniiber zur Geltung bringen konnte. So er- 
lebte man denn einen preussischen Konig, dessen Absolu- 
tismus ihn zum unumschrankten Herrn auch seiner Staats- 
kirche machte und dessen Aufklarung doch jedermann in 
seinem Reiche ausgesprochenermassen nach seiner Facgon 
selig werden liess. 

Der alte Fritz hat nicht nur um deswillen seinen Platz 
in der Kirchengeschichte. Seine politische Grésse hat den 
deutschen Protestantismus an eine andere Stelle geriickt. 
Nicht allein, dass der Einfluss Englands auf die deutsche 
Entwicklung nun definitiv dem unmittelbareren Preussens 
wich, innerhalb des Deutschen Reiches schob sich das 
protestantisch-norddeutsche Preussen vor das katholische 
Oesterreich. Auch in der Schitzung des Volks! Indem man 
nach langem Jammer wieder stolz sein konnte auf die 
Taten eines deutschen Helden, indem man auch ausserhalb 
Preussens ,fritzisch“ gesinnt war, huldigte man dem Genie 
eines im Marke protestantischen Fiirsten: das deutsche 
Nationalgefiihl erwachte unter den Schliigen gegen katho- 
lische Miichte im Bunde mit dem Geiste des Protestantis- 
mus. Noch grésseres! Der Meister der Kriegskunst, 
der gegen Russen, Franzosen und Oesterreicher Sieger 
bheb, hat seinem Staate und damit dem deutschen Prote- 
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stantismus eine Grossmachtstellung Im européischen 
Konzert errungen. Mit alledem waren die wichtigsten 
Entscheidungen des 19, Jahrhunderts vorbereitet. 

Kein Wunder, dass dieser scharfe protestantische Geist 
des friedericianischen Zeitalters auch die katholische Welt 
durehzieht. Er erobert ihre vornehmsten Sitze, Wien, 
Paris, Rom, und ergreift das Papsttum selbst, das schon 
seit emiger Zeit von liberalen Anwandlungen bewegt wird. 
Nach dem Vorgange des vom politischen Liberalismus er- 
griffenen Portugal entledigt sich der tridentinische Katholi- 
zismus seiner vornehmsten Waffe selbst, des Fahnleins Jesu, 
in Spanien, Frankreich, schliesslich an der héchsten Stelle. 
1773 unternimmt Clemens XIV. Ganganelli das Ungemeine, 
durch die Bulle Dominus ac redemptor noster die Gesell- 
schaft als Quelle des Unfriedens fiir die Vélker aufzulésen; 
die katholischen Staaten des Reiches folgen. In Russland 
und dem Staate, da auch der Jesuit nach seiner Facgon 
selig werden konnte, finden die fliichtigen Vater Aufnahme. 
Haresie und Aufklirung schiitzen die Reste. Ueber Oester- 
reich zieht das Jahrzehnt des josephinischen doktriniren 
Staatsliberalismus hinweg, in Bayern treibt ein katholischer 
Bund der Lichtfreunde sein Wesen, und im Reiche tun sich 
1786 die Erzbischéfe in Ems zu einer Punktation zusammen, 
um die Aufrichtung einer deutschen Nationalkirche unter 
ausdriicklicher Berufung auf das alte Konstanzer Verfas- 
sungsrecht von 1415 zu beschliessen. Es geht ein Gefiihl 
durch die Welt, als seien die Tage des Katholizismus iiber- 
haupt gezihlt. Friedrich der Grosse meint zu Voltaire, 
dieser werde sein Ende noch erleben. Und wirklich, der pro- 
testantische Geist der Aufklarung hat den katholischen hier 
in der ganzen Breite tiberwunden, allmahlich und friedlich. 
Die Vertreibung der Salzburger in den 30er Jahren des 
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18. Jahrhunderts war die letzte Welle der Gegenreformation 
gewesen. Der exklusive Anspruch der hierarchischen Kirche, 
dass man nur unter dem Krummstab Leben und Seligkeit 
finden kiénne, wird iiberwunden durch den Gedanken der 
Humanitiit und Toleranz gegen Andersmeinende und beugt 
sich vor der Macht des Staats, die negative Sittlichkeit des 
Ménchtums tritt in den Schatten gegen das protestantische 
Ideal tiitigen Schaffens, der Tugendiibung im tiglchen Be- 
ruf, im Dienste des Staats. Man kann nicht wissen, wo- 
hin diese ganze Entwicklung wenigstens im Reiche gefiihrt 
hatte, wenn nicht am Ende des Jahrhunderts dieses Ein- 
dringen der protestantischen Aufklarung an einem Punkte 
Europas, der ein wirklicher Brennpunkt war, zur Kata- 
strophe gefiihrt hatte. Auch in Oesterreich, Italien, der 
Pyrendenhalbinsel hatten die sich vielfach iiberstiirzenden 
liberalen Reformen eine Fiille von Unzufriedenheit hervor- 
gerufen, und Reaktionen waren kaum ausgeblieben, aber die 
unbedingte, tiefgreifende und allgemeine Wendung der 
Dinge und Anschauungen findet doch seine Erklarung nur 
durch das furchtbare Erlebnis der franzésischen Revo- 
lution, die mit ihren Ausliiufern 25 Jahre die europiische 
Welt in Bewegung hielt und eine Warnungstafel ohne- 
gleichen aufrichtete. 

Auf dieser Warnungstafel steht fiir die Katholiken: Hiitet 
euch vor dem subjektivistischen autoritiitsfeindlichen Pro- 
testantismus, denn er hat die Revolution gemacht. Im 
Syllabus von 1864 ist es offiziell fixiert worden, und unzihlige 
Male wird es von den Ultramontanen wiederholt. Gerade 
das Umgekehrte ist richtig. Auf dieser Warnungstafel steht: 
Hiitet euch vor dem jesuitischen Katholizismus, denn er hat 
im Bunde mit dem Absolutismus dieser hochbegabten Nation 
erstlich, als sie zu freieren Formen der Religion aufstreben 
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wollte, das Gewissen gebrochen, sie sodann in einem Zustande 
entsetzlicher mittelalterlicher sozialer Misere festgehalten 
und hat ihr durch alles dies die innere Kraft genommen, 
die Ideen einer neuen Zeit, die mit Gewalt auf die Menschheit 
eindrangen, zu verarbeiten und sich selbst dusserlich und 
innerlich zu reformieren. Das Licht der Erkenntnis, fiir das 
Friedrich der Grosse seinem Volke die Augen éffnete, das 
er es ertragen lehrte, ihm vorantrug, um es fiir das Leben 
und die Pflicht zu erziehen, wirkte in jenem Lande wie eine 
Brandfackel. Die von England im 18. Jahrhundert heriiber- 
gekommene Aufklarung fiihrte hier nicht zu philosophischem 
Idealismus und hausbackener moralischer Religion, sondern 
zu dem krassen Materialismus der Diderot, Holbach, La- 
mettrie, Helvetius, dem Religionsspott und -hass eines 
Voltaire, dem politischen Radikalismus Rousseaus. Aber 
auch alle Theorien und geistreichen Kritiken, iiber die in den 
schéngeistigen Pariser Salons bei Tanz und Putz debattiert 
wurde, hitten die Revolution nicht gemacht, wenn nicht der 
Heisshunger eines im ancien régime verkommenen und ver- 
tierten Volkes dazugetreten wire. Der allgemeine Ruf nach 
Freiheit, nach vélliger Entfesselung des Individuums, gleicher 
Teilnahme an Herrschaft und Lebensgenuss in einem Volk von 
Briidern — liberté, égalité, fraternité die franzésische Triko- 
lore — brachte freilich mit der unbedingten Religionsfreiheit 
als eimem allgemeinen Menschenrecht auch dem _prote- 
stantischen Reste, der Hugenottenkirche, der edlen, unter 
unerhérten Opfern erneuerten ,Kirche der Wiiste* die 
Stunde der Befreiung — aber es war eben ein verschwinden- 
der Rest. Die Kirche war die katholische Kirche, und da 
konnte das Ende nur der radikale Umsturz sein. Schon die 
konstituierende Versammlung von 1789/90 tat den kraf- 
tigsten Schnitt, der eine jahrtausendalte Entwicklung be- 
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seitigte und durchfiihrte, was Heinrich V. im Jahre 1111 
vielleicht geplant hat, die véllige Wegnahme des geistlichen 
Besitzes, die Beschrankung des Klerus auf das geistliche 
Amt, aber nicht wie unter Heinrich V., um dafiir diese 
geistliche Seite Rom auszuliefern, sondern um den Klerus 
zugleich villig der neuen Verfassung einzugliedern. 33 Bi-- 
schéfe fielen durch einen Federstrich, Staatspfarrer mit 
staatlichem Gehalt wurden die Curés. Damals revoltierten 
die deutschen Bischéfe (S. 170), hier verweigerten viele 
Priester den Eid auf diese Verfassung, und der geingstete 
Kénig schiitzte seine Priester und streckte die Hand nach 
auswirtiger Hilfe. 

Mit dem Haupte des dadurch hochverriiterisch gewor- 
denen Kénigs fiel die Kirche und mit der katholischen 
Kirche, da man nur diese kannte, das Christentum. Auch 
jetzt wieder, wie am Anfang dieser Periode, einige Jahre 
des Freiheitstaumels 1792/93, einer geistigen Trunkenheit, 
die iiber die Menschen kam. Auch dort in der englischen 
Revolution ein Umsturz aller Ordnungen, staatlicher und 
kirchlicher, eine radikale Gleichmacherei, sogar auch dort. 
wie hier ein Konig auf dem Schafott. Aber vergleichen 
wir den Kénigsmérder Cromwell dort mit dem Kénigsmérder 
Robespierre hier, das Parlament der Heiligen mit dem 
Wohlfahrtsausschuss; dort hat die schrankenlose Freiheit 
gerade ihre Kraft in der tiefsten Gebundenheit an Gott, 
hier hat sie auch Gott aufs Schafott gebracht und Christus 
noch einmal gekreuzigt. Fiirder rechnet die Weltgeschichte 
nicht mehr von dessen Geburt, sondern dieser Entdeckung 
des eigenen souverinen Ich, und die Vernunft, die Gottin 
der Zeit, zieht in Notre-Dame em. Es ist vielleicht das Er- 
schreckendste, wie mit einem Schlage klar wird, dass dieser 
franzésischen Menschheit das Christentum und der Gottes- 


Regeneration und Gegensitze in neuester Zeit. 263 


elaube nichts war. Das ist der Fluch dessen, dass man 
das Christentum nicht zu fassen gelernt hat als unsere 
Lebensrichtung, sondern als eine Meinung neben oder auch 
liber anderen. Es ist im Jahre darauf die Unsterblichkeit 
und das Dasein Gottes bekanntlich beschlossen worden, 
ei Gott von Gnaden des franzésischen Volkes! Das ist 
katholische Religionsauffassung, die sich hier selbst straft. 
Die franzédsische Revolution steht allerdings am Ende dieses 
Abschnitts iiber den Siegeslauf des protestantischen Sub- 
jektivismus, aber es ist unverstandener protestantischer Sub- 
jektivismus auf dem Gebiet katholischen Geisteslebens. Die 
Bartholomiusnacht, die Aufhebung des Hdikts von Nantes 
und die Dragonaden haben ihre gottliche Vergeltung ge- 
funden in dem Wahnsinn jener Jahre. 


XVI. 
Die religiédse und kirchliche 
Regeneration und das Ringen der Gegensatze 
in der neuesten Zeit. 


Je niher man einem Gebirge kommt, desto undeut- 
licher wird die Gliederung der Massen fiir unser Auge; je 
niher uns die Zeit steht, die wir noch zu betrachten haben, 
desto schwerer ist es, ihre Grundziige zu entdecken. Doch 
ist es sicher nicht nur die Folge dieser Nahe, dass dem 
Auge die Linien so durcheinander laufen. Gegen die Herr- 
schaft des Subjektivismus musste sich eine Reaktion erheben, 
die die tatsichlichen Verkntipfungen des Subjekts mit den 
geschichtlichen und sozialen Zusammenhingen aufwies. Da 
diese erwachende Bewegung auch der Wiederbelebung alter 
Formen zugute kam, die Vertreter der Aufklarung also sich 
in den wichtigsten Errungenschaften bedroht sahen, musste 


264 Regeneration und Gegensiitze in neuester Zeit. 


ein scharfer Gegensatz emporwachsen, der auf beiden Seiten 
zu radikalen Folgerungen und Forderungen treiben musste. 
Je weiter man im 19. Jahrhundert fortschreitet, desto ver- 
worrener wird das Bild, bis in unserer unmittelbaren Nahe 
die Gegensiitze sich mir wenigstens zu mildern scheinen. 
Dagegen hat andererseits die steigende Solidaritit und Geistes- 
einheit der europiischen Menschheit die Entwicklung in- 
sofern vereinfacht, als sich die Bewegungen dem geschicht- 
lichen Boden gleichmissiger mitteilen und also in den ver- 
schiedenen Lindern zu gleicher Zeit konstatieren lassen. 
Man kann den Fortschritt des Ganzen schildern, wenn man 
den Blick wesentlich auf Deutschland gerichtet halt und 
dessen Entwicklung fiir die Periodisierung massgebend sein 
lasst, um so mehr, als der deutsche Protestantismus die geistige 
Fiihrung iibernimmt. 

Die neueste Geschichte der , Kirche“, die man im 
allgemeinen mit der des 19. Jahrhunderts gleichsetzt, pflegt 
man mit einer Betrachtung dariiber zu beginnen, dass die 
Revolutionszeit und die gewaltige napoleonische Ziichtigung, 
in die sie auslief, die europiiische Welt von ihrem ratio- 
nalistischen Hochmut geheilt und zu einer Wiedererweckung 
der Religion gefiihrt habe. Das ist inbezug auf England 
unbedingt falsch und inbezug auf Deutschland bedarf es 
einer Hinschrankung. 

Der Subjektivismus der Aufklirung ist in England, 
wo er auch laingst so tief nicht in die Kirche eingedrungen 
war, schon’ viel friiher friedlich und innerlich itiberwunden 
worden durch die Skepsis und den Methodismus, d. h. durch 
eine tiefere Wissenschaft und eine Erweckung tieferer 
Frémmigkeit. Indem die , Untersuchungen iiber den mensch- 
lichen Verstand* yon Locke zu Hume (+. 1776) fort- 
schritten, wurde die frohe Zuversicht erschiittert, dass das 
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Instrument unseres Denkens solch normative Vernuntt- 
wahrheiten produzieren kénne, wie z. B. eine allgemein- 
giiltige Gottes- und Morallehre. Die positive und zugleich 
populare Erganzung zu dieser Skepsis lieferte der Metho- 
dismus der Whitefield (; 1771) und Wesley (+ 1791), 
die ihren Subjektivismus wie der Pietismus wenn auch scha- 
blonenhaft auf die alten Erfahrungen von Siinde und Gnade 
griindeten, dabei wie die Aufklirung die Tradition beschnitten 
und alles Gewicht auf die einfachen praktischen Fragen und 
das sittliche , Vollkommenheitsstreben“ legten und endlich 
innerhalb der Staatskirche sich ans ganze Volk wandten, 
damit den Forderungen einer neuen Zeit gerecht werdend. 
Wenn dann daraus doch wie aus seinen Vorgiaingern auf 
reformiertem Boden eine Freikirche geworden ist, so liefert 
diese mit den 28 Millionen Bekennern, die sie heute auf 
der Erde zahlt, den Beweis, dass der angelsiichsische Pro- 
testantismus jedenfalls. gewaltige Krafte der religidsen Er- 
neuerung aus dem eigenen Schoss, in voller Freiheit und 
mitten aus dem modernsten Leben heraus hervorzubringen 
yermag. Wie sehr alle Kirchen Englands von dieser ,,Er- 
weckung“ mitergriffen wurden, beweist die um 1800 erfolgte 
Griindung der grossen Missions- und Bibelgesellschaften. 

Auch bei uns in Deutschland hat sich der Prote- 
stantismus selbst korrigiert und erneuert, freilich erst im 
19. Jahrhundert allgemein. Aber es ist ungerecht gegen 
die vorhergehende Periode, wenn man dabei von einer 
Wiedererweckung in dem Sinne redet, als ob die Gene- 
rationen vorher religiés vollkommen tote gewesen wiiren und 
erst die nationalen Heimsuchungen und die Freiheitskriege 
wieder Leben geschaffen hitten. . 

Erstens war der Pietismus nicht tot. Wenigstens im 
Siiden unseres Vaterlandes hatte er Krafte lebendig er- 
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halten. Von Schwaben aus bildete sich 1780 unter dem 
Ulmer Senior Urlsberger die Christentumsgesellschaft, eine 
weitverzweigte Vereinigung warmherziger freiergerichteter 
Christen, aus der um die Wende des Jahrhunderts unter 
dem Hinfluss der englischen Griindungen der Keim zu den 
grossartigen Basler Veranstaltungen fiir iussere Mission her- 
vorging. Auch Pestalozzi, der Konig unter den Erziehern, 
in dem der Rationalismus durch einen gemiitswarmen pie- 
tistischen Zug gebrochen wird, ist wahrlich nicht nur Produkt 
napoleonischer Priifungen: das Buch von ,,.Lienhard und 
Gertrud“ entstand um 1785. Auch in Zinzendorf hat sich 
Pietismus und Aufklirung eigentiimlich gemischt, und da- 
durch, dass seine durch Spangenberg von Wunderlichkeiten 
befreite Briidergemeine iiber das Konventikelhafte hinaus 
auf ganz allgemeine Ziele der Erweckung und Gewinnung in 
Volk und Welt gerichtet ist, strebt sie bereits den sozialen 
Auffassungen der Zukunft entgegen. 

Dass auch der Rationalismus des deutschen Nordens, 
so wie wir ihn zeichneten, nicht nur ,,Abfall“ war, sondern 
auch positive, weiterwirkende Krifte enthielt, war im letzten 
Abschnitt bereits ausgefiihrt. Aber unsere Zeichnung der 
Zeit war absichtlich nicht vollstindig. In der deutschen 
Aufklirung selbst sind Momente vorhanden, die, wenn sie zur 
Herrschaft kamen, die Ueberwindung der Aufklirung 
in den Kreisen der Gebildeten bedeuteten; schon vor der 
napoleonischen Zeit sind die entscheidenden Zeugnisse 
dafiir nachweisbar. 

Am wenigsten méchte ich anschlagen, dass, wie in 
England, sich in der Fachtheologie neben und gegen den 
baren Rationalismus ein rationaler Supranaturalismus er- 
hebt, denn, am evangelischen Glaubensbegriff gemessen, 
steht beides auf einer Linie: ob ich nun die christliche 
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Religion fiir eime verniinftige natiirliche Wahrheit, diese 
fiir die eigentliche Offenbarung und ihre Anerkennung fiir 
das Merkmal des Christen halte, oder ob ich sie als eine 
iibernatiirliche Offenbarung definiere, aber verniinftig deute 
und beweise und diese Summe von Lehren fiir das Christen- 
tum erklare. Hier, in der Theologie, musste nach dem 
Generalangriff der Aufklirung von Grund aus neu gebaut 
werden. Sie befand sich in einer von allen friiheren 
Stadien der Entwicklung verschiedenen Lage, insofern sie 
sich nicht nur einzelnen Ketzereien oder auch einer Ge- 
samtverschiebung des Evangeliums, wie sie der Romanismus 
darstellt, gegeniibersah, sondern vielfach einer Leugnung 
aller Grundlagen. Es kann nicht scharf genug betont 
werden, dass erst die Neuzeit die Kirche wieder zu einer 
‘Frontstellung gezwungen hat, die sie seit Theodosius ver- 
lassen hatte und der deshalb auch die Bekenntnisse der 
Reformationszeit keine Rechnung tragen konnten. Bis da- 
hin war es selbstverstindlich, dass man wenigstens 4usser- 
lich als Christ in einer christlichen Gesellschaft lebte: von 
nun an galt es nicht nur gegen den Aberglauben, sondern 
auch den Unglauben zu kaimpfen. Wenn auch durchs 
Christentum hindurchgegangen und mit tausend Banden 
damit verkniipft, entsteht doch eine Gesellschaft, die, in 
unmittelbare Geistesfiihlung mit der Antike getreten, 
eben jenes platonische und aristotelische, stoische und epi- 
kureische Heidentum in sich aufgenommen und verarbeitet 
hat, gegen das in den ersten Jahrhunderten die Kirche 
ihre Existenz hatte erkimpfen miissen. Damit riicken die 
Prinzipienfragen und die Apologetik wieder vor, damit war 
es gegeben, dass damals nur durch eine neue Sicherung 
der Prinzipien zu einer wissenschaftlichen Begriindung des 
Christentums zu gelangen war; zu einer solchen Sicherung 
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aber gehérte vor allem, dass man die Stimmung der Auf- 
klarung brach. 

Diesen Dienst hat die klassische deutsche Philo- 
sophie und die klassische deutsche Dichtung geleistet. 
In dem Jahrzehnt, an dessen Ende erst die Katastrophe 
iiber Frankreich hereinstiirmte, schrieb Immanuel Kant 
seine wichtigsten Schriften, 1781 die Kritik der reinen 
Vernunft und 1788 die Kritik der praktischen Vernunft, 
auf dem Hoéhepunkt der franzdsischen Revolution 1794 
Fichte seine grandiose Wissenschaftslehre. In Kant laufen 
die beiden Linien der auf protestantischem Boden erwach- 
senen Philosophie zusammen, der deutsche Idealismus oder 
Rationalismus im philosophischen Sinn mit dem englischen 
Empirismus und Skeptizismus. Indem er, den Englindern 
folgend, kritische Untersuchungen iiber das Werkzeug’ 
unseres Denkens und die Tatsachen unseres Bewusstseins 
anstellte, kam er zu der Ueberzeugung, dass alle theoretischen 
Denkresultate, also alle exakt-wissenschaftlichen Erkennt- 
nisse auf sinnlicher Erfahrung beruhen, wahrend die abseit 
solcher sinnlichen Erfahrung sich in uns vorfindenden 
Ideen von Gott, Freiheit und Unsterblichkeit nur als prakti- 
sche Forderungen zu bezeichnen sind. Damit machte er 
das Weltwissen von der Herrschaft des ,Glaubens“ als 
eines héheren Weltwissens frei. Indem er andererseits, den 
Deutschen nach, eben diese uns innewohnenden, nicht weiter 
beweisbaren Postulate nicht etwa fiir [llusionen, sondern 
fiir die eigentlichen, weil unmittelbaren Gewissheiten er- 
klarte und vielmehr feststellte, dass jenes Wissen nur ein 
Spiegelbild einer an sich unerkennbaren Welt sei, unserem 
Bewusstsein vermittelt durch die der Tauschung unter- 
worfenen Sinne und geordnet nach den unserem Bewusstsein 
eigentiimlichen Gesetzen, behauptete er die Selbstandigkeit, 
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ja die Prioritiit des sittlich-religidsen Geistes gegeniiber 
der Natur. So gewaltig war der Hindruck davon, dass 
Fichte, der sich als den metaphysischen Vollender des 
Kantschen Kritizismus ansah, dieses starke, sittliche Ge- 
setze gebende Ich zum absoluten Ich, zum Gott-Ich, erhob, 
das sich selbst und das Nicht-Ich, die Welt des Scheins, 
setzt, um daran den Stoff seiner eigenen sittlichen Gesetz- 
gebung und Entwicklung zu haben. Das erscheint gewiss 
als die Spitze des Subjektivismus, aber es ist zugleich im 
selben Augenblick, da man in Frankreich Orgien sittlicher 
Ziigellosigkeit feierte, die Souverinitiitserklirung des sitt- 
lichen Geistes iiber das Fleisch. 

Stand aber die Selbstindigkeit und Hoheit des Geistes 
fest, so konnte in die Form auch ein lebendigerer reicherer 
freierer Inhalt hineingegossen werden, als es die starre 
Forme] der Philosophen zuliess. Das hat die klassische 
deutsche Poesie geleistet, zum Teil schon unter Kants 
Einfluss, wie namentlich Schiller zeigt. Es ist eine ge- 
schichtliche Tatsache, die sich mit bleierner Schwere auf 
jedes junge fromme Gemiit legt, dass unsere Lieblings- 
schriftsteller, von denen unser Volk, wir selbst von Kind- 
heit an leben, mindestens der Kirche, vielfach dem _ ge- 
schichtlichen Christentum ganz fern standen. Man hat 
doch gelernt auf Tieferes zu achten. Unsere Dichter haben 
an die Stelle des Aufklarungsideals den Kultus des Genies 
gesetzt. Lavater aber definiert einmal das Genie als das 
Ungelernte, Unentlehnte, Unlernbare, Unentlehnbare, innig 
Eigentiimliche, Unnachahmliche, Gdttliche, Inspirations- 
missige. Von den Verstandes- und Willenstatigkeiten 
lehrte das eigene Innenleben mit seinem Sturm und Drang 
guriickzugehen auf die Geheimnisse des Gemiits, den 
schépferischen Urgrund, auf die Natur der Seele und ihre 
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einfachen, primitiven Regungen und Schwingungen. Wie 
hatte man die Religion in diesen Tiefen nicht entdecken 
sollen? Auch Rousseau hatte sie hier gefunden. Das 
Verstiindnis fiir religidse Unmittelbarkeit, fiir das Prophe- 
tische, also das religids Geniale, brach durch: eben in 
Lavater griisste Goethe selbst das religidse Genie und war 
lange Zeit wie bezaubert von diesem Eindruck. Neben 
Lavater standen andere, die Dichter und ,Propheten* zu- 
gleich waren: Jung-Stilling, Hamann namentlich, der 
» Magus des Nordens“, Matthias Claudius, Jacobi, kleinere 
Leute neben jenen Grossen von Weimar, aber doch Leute 
von einer neuen, unmittelbaren, kraftvollen und originellen 
Religiositat christlichen Gepriges. 

Aber zu jenen Grossen von Weimar gehdrte einer, 
der uns noch einen Schritt weiter fiihrt, Herder: unter dem 
Einfluss des alle Wirklichkeit ausmessenden Goetheschen 
Geistes, aber auch seines christlichen Predigerberufes, der 
ihn auf eine die ganze Menschheitsgeschichte durchziehende 
Entwicklung wies, baut er sich an auf dem weiten Felde 
der Geschichte, sucht das Genie, das Urspriinglich- 
Schopferische und darum wahrhaft Echte in den grossen 
Individuen wie im unbewussten Weben der Volksseele und 
fiigt das Gefundene zusammen zu einer Entwicklungs- 
geschichte des menschlichen Geistes. 1778 erschienen die 
»stimmen der Volker“ und von 1784 an seine ,JIdeen zur 
Philosophie der Geschichte der Menschheit*. In dieser 
Geistesgeschichte erkannte er auf dem Gebiete der Religion 
als die vornehmste Erscheinung die Menschheitsreligion des 
Christentums, als den héchsten schépferischen Genius Christus 
den Menschensohn, als das grésste und edelste, von Poesie 
und Weisheit durchzogene Volksbuch die Bibel, die ,,Stimme 
des Volkes* Israel und doch das Buch der Menschheit, weil 
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die Stimme, das Wort’ Gottes an Israel. Humanitit und 
Christentum schlossen hier einen neuen Bund unter dem 
Zeichen der Geschichte. 

In mancher Beziehung lagen die Dinge wieder %hn- 
lich wie am Vorabend der Reformation: auch sie war 
vorbereitet durch eine kritizistische Philosophie, die die 
Bahn frei machte — den Nominalismus; durch eine neue 
Kunst und Wissenschaft, die in den freien Raum einen 
aus dem Bewusstsein des genialen Ich geschépften Inhalt 
setzte und doch in alle Wirklichkeit einging — Renaissance 
und Humanismus; durch eine neue psychologische Vertiefung 
in die Phinomene unmittelbaren religidsen Seelenlebens — 
die gleichfalls sprachschépferische deutsche Mystik. Friedrich 
Schleiermacher war kein zweiter Luther, aber, innerlichst 
beriihrt von jenen vorbereitenden Kriften, die durch die 
Namen Kant, Goethe, Herder und Zinzendorf bezeichnet 
werden, konnte er doch der Reformator des deutschen 
Protestantismus wenigstens im Reiche der Bildung werden. 
An die Gebildeten unter den ,,Verachtern der Religion“ 
richtete der Dreissigjahrige 1799 seine ,,Reden iiber die Reli- 
gion“. Gerade weil sie der feinsten Form des Unglaubens, dem 
aisthetischen Idealismus, selbst’ noch so spiirbar nahe standen, 
goethisch beriihrten und doch mit allem Pathos fiir die 
Religion eine ,,eigene Provinz“ im menschlichen Seelenleben 
im unmittelbaren Selbstbewusstsein in Anspruch nahmen 
und in dieser Provinz wieder die bestimmte Religion des 
yerachteten Christentums als Herrscherin aufwiesen, wirkten 
sie fiir viele in der Tat wie eine Entdeckung von neuem 
Land. Dass er aber die Erhabenheit des Christentums 
gerade in der Erlésungsidee, die Erhabenheit Christi, der 
deshalb so géttlichen wie menschlichen Wesens sein miisse, in 
diesem seinem Mittleramt zwischen Unendlichem und End- 
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lichem fand, nicht in der ,, Reinigkeit seiner Sittenlehre* (das 
Verstiindnis des Rationalismus!), nicht in der _,,Higentiim- 
lichkeit seines Charakters voll hoher Kraft und riihrender 
Sanftmut“ (das Verstiindnis der Genieperiode!), das war die 
prinzipielle Ueberwindung der ,,Aufklirung* in Kirche und 
Theologie und hat eine Bewegung erzeugt, deren Schwing- 
ungen durch das neue eben anbrechende Jahrhundert gingen. 
Wie ein Prophet wigt er an seiner Schwelle Altes und 
Neues, noch ein Einsamer, aber im souyeriinen Gefiihl des 
kommenden Sieges: ,,Nichts ist die Religion fast in allen 
Genossen der jetzigen Welt, denen ein Leben in Kraft 
und Fiille aufgeht*, aber gerade ,aus dem Nichts geht 
immer eine neue Schépfung hervor*. , Was ist nicht zu 
erwarten von einer Zeit, die so offenbar die Grenze ist 
zwischen zwei verschiedenen Ordnungen der Dinge? Wenn 
nur erst die gewaltige Krisis voriiber ist, kann sie auch 
einen solchen Moment hervorgebracht haben, und eine 
ahndende Seele, wie die flammenden Geister unserer Zeit 
sie in sich tragen, auf den schaffenden Genius gerichtet, 
kénnte vielleicht jetzt schon den Punkt angeben, der kiinf- 
tigen Geschlechtern der Mittelpunkt werden muss fiir ihre 
Gemeinschaft mit der Gottheit.“ Wird es eine neue Bil- 
dung neben dem Christentum sein? Wird es selbst unter- 
gehen? ,Wie sollte es! Der lebendige Geist desselben 
schlummert zwar oft und lange und zieht sich in einem 
Zustande der Erstarrung in die tote Hiille des Buchstabens 
zuriick, aber er erwacht immer wieder, so oft die Witte- 
rung in der geistigen Welt seiner Auflebung giinstig ist 
und seine Safte in Bewegung setzt, und so wird es noch 
oft wiederkehrend sich anders und anders erneuen.“ 

Und die Witterung wurde giinstig, die Safte nicht nur 
der Gebildeten, sondern des ganzen Volkes in Bewegung 
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zu setzen. Die Bedeutung der grossen geschichtlichen 
Gottesfiihrungen soll mit dem Vorhergehenden nicht unter- 
schitzt werden. Schon die Umwiilzungen, die man in den 
neunziger Jahren im Nachbarlande erlebte, hatten auch auf 
den deutschen Protestantismus eingewirkt, einerseits Gedanken 
von Menschenrechten, Volkerfrieden und Weltbiirgertum 
auch hier geweckt und gestiirkt, andererseits den Ruf nach 
Autoritét, nach Hinschriénkung des demokratischen Zuges, 
nach Schutz fiir Thron und Altar lauter werden lassen, 
einen Ruf, der am Hofe Friedrich Wilhelms II., des Urhebers 
des Wolinerschen Religionsediktes (1788), lauten Widerhall 
fand. Man suchte die gefallene Monarchie in Frankreich 
erst zu retten, dann zu rachen. 

Nun kam iiber Deutschland selbst der Umsturz aller 
Verhiltnisse durch den grossen Sohn der franzésischen 
Revolution, den durchs bewaffnete Volk auf den Thron ge- 
hobenen korsischen Parvenii, in dem der Subjektivismus als 
despotischer Egoismus seine Verkérperung gefunden hat. Die 
Throne stiirzten in Deutschland daher wie morsche Geriiste, 
die Armeen zerstiebten, Frankreich reichte bis Hamburg, 
und der Kénig von Preussen, Friedrich Wilhelm II. jetzt, 
floh in die dusserste Ecke seines Reiches. Der vermehrte 
Ruf nach Schutz fiir die geschichtlichen Rechte verschlug 
nichts; was half, war der Appell ans Volk in Tat und 
Wort. Das ist entscheidend gewesen fiir die ganze Zeit 
bis ca. 1830. Der Neubau des preussischen Staates fing 
unten an, machte aus Hérigen freie Bauern und aus Kolonien 
yon Spiessbiirgern aufbliihende, sich selbst verwaltende 
Kommunen, aus allen Volksgenossen wehrpflichtige Manner, 
die ihren Herd selbst zu verteidigen hatten. Der Aufruf 
,an mein Volk“ von 1813 wurde der Wendepunkt. Als 
der Sturm voriiber war, konnte es sich in Deutschland nicht 
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nur darum handeln, Thron und Altar um so fester aufzu- 
richten und jede freiere Regung zu unterdriicken. Die 
erossen Retter Preussens, Stein an der Spitze, gingen daran, 
dem Volk den Anteil an der Regierung zu sichern, den 
es sich mit Blut und.Sorge verdient. Sie wollten einen 
Staat schaffen, der in vereinter Arbeit von Fiirst und Volk 
nicht nur Rechtsordnungen zu hiiten, sondern alle Kultur- 
giiter zu schiitzen hatte. Auch das heilige Gut der Religion, 
den Glauben des Volkes. Unter dem furchtbaren Ernst der 
Lage, da man das Herz immer wieder stark machen musste 
fiir das Opfer und fiir die Hoffnung, da das Unwahrschein- 
lichste Ereignis wurde und alle Herrlichkeit der Welt sich 
vergiinglich erwies wie des Grases Blume, ist doch vielen 
das gepriesene Licht der menschlichen Einsicht dunkel er- 
schienen und der Stab der eigenen Gerechtigkeit zerbrochen. 
Der alte innige Bibelglaube an den Gott, dem wir ver- 
schuldet sind, der uns Strafe schickt, aber auch eine Zeit 
des Heils und einen Heiland, uns zu erlésen zur wahren 
Freiheit, brach doch wieder auf in der Tiefe des Gemiits, 
nicht eine Gabe der Obrigkeit, sondern eine freie Gabe 
yon Gott, nicht allgemein, aber bei vielen Besten. Man 
empfand, dass auch das zu dem bedrohten Erbe der Viter 
gehére und man es neu zu erwerben habe, um es zu be- 
sitzen. Gerade die Kiimpfer und Singer der Freiheit hatten 
Gott die Ehre zu Fiissen gelegt, Fortschritt und Frémmig- 
keit waren Bundesgenossen. Und auf der anderen Seite, 
dem grossen freien volkstiimlichen Zuge gegeniiber, der sich 
das Beste aus den Zielen der Revolution angeeignet, konnte 
Reaktion auch auf kirchlichem Gebiet zunichst nicht auf- 
kommen. Die niichste Zeit ist charakterisiert dadurch, dass 
das liberale und konservative Element, die Schatzung sub- 
jektiver Freiheit und Frémmigkeit und objektiver Autoritiit 
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und Kirchlichkeit, noch ineinander gehen. Das gibt ihr 
etwas Grosses: noch ist man ein einig Volk von Briidern. 

Was sie verbindet, ist das Zauberwort Geschichte. 
Der Kultus des Genies ward abgelést durch den Kultus 
des Volksgeistes, die Aufklirung durch die Romantik. 
Noch im alten Jahrhundert schrieb Friedrich v. Harden- 
berg, genannt Novalis, den ,,Heinrich von Ofterdingen“.. 
1806 begann Jakob Grimm die deutschen Marchen zu 
sammeln, bald lessen Brentano und Arnim in ,des Knaben 
Wunderhorn“ die alten Weisen erténen. Die Romantik ist 
das erwachende Geschichtsgefiihl vor der exakten Ge- 
schichtsforschung, verwoben mit einem vorwiegend auf die 
Heimat gerichteten Naturgefiihl, das, durch Goethe-Spi- 
noza geweckt, dusch Schelling gen&hrt, auch in der Welt 
Gott sah und wiederum der grossen Zeit deutscher Natur- 
forschung voranging. Darum ist sie so phantastisch und 
widerspruchsyoll, eine wunderbare Blume aus der Mirchen- 
welt, die zerfallt, wenn man sie bestimmen will, das 
Triumen der Volksseele von ihrer eigenen Vergangenheit 
im schénen Garten unseres Vaterlandes. Es ist ja nicht 
wahr, dass der Mensch ein isoliertes Wesen sei; im 
einzelnen riihrt sich unbewusst der Geist der fritheren 
Geschlechter, auch der religids-christliche, der die Kraft 
jener Zeit war, da es wirklich schon eimmal ein grosses 
Deutschland und ein reiches deutsches Leben voll Kunst 
und Ritterschaft gegeben hatte: des Mittelalters. So kam 
man vom Streben nach méglichst klaren und bestimmten 
Vorstellungen im Wolffschen Schema  schlhiesslich zur 
Schwirmerei fiir das unsichere Halbdunkel wmittelalter- 
licher Dome. 

Der Mensch ist auch, wenn man auf seine Gegenwart. 
sieht, nur ein Glied in der Kette, ein Glied des Volkes, 
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das stark ist, wenn es zusammenhilt: so empfand man. Es 
gibt aber auch ein Kirchenvolk, auch religidse Pflege 
der Gemeinschaft. ,,Ich statuiere kein Christentum ohne Ge- 
meinschaft“, hatte Zinzendorf gerufen, und Schleiermacher 
hatte es aufgenommen: ,Alle Religion ist gesellig.* Die 
Kirche war es gewesen, die die Welt der mittelalter- 
lichen Menschheit mit einem iiberirdischen Glanze iibergoss. 
Der Begriff der Kirche wurde wieder etwas Ehrwiirdiges 
und bekam einen mystisch-feierlichen Klang. 

Darin gingen die konfessionellen Differenzen unter. 
Noch wirkte die Gleichgiiltigkeit der friiheren Periode auch 
im Katholizismus nach. Der griechisch-katholische 
Kaiser von Russland, der rémisch-katholische von Oester- 
reich und der protestantische Konig von Preussen hatten 
zusammen den heiligen Krieg gefiihrt und eine heilige 
Allianz geschlossen. Die episkopalistischen oder gallikani- 
schen, liberalen, staatsfreundlichen Gedanken herrschten 
im katholischen Klerus. Napoleon hatte auch in Deutsch- 
land die grosse Sakularisation durchgefiihrt: 1803 waren die 
Missgebilde der geistlichen Fiirstentiimer aus der Welt ge- 
schafft. Und in Frankreich hatte er die Kirche wieder 
aufgerichtet, aber in semem Konkordat den Gallikanismus 
Ludwigs XIV. und seiner Vorginger erneuert. Durch die 
Macht der Verbiindeten war dann zwar der gefangene Ober- 
herr der Kirche wieder zu Freiheit und Patrimonium Petri 
gekommen — auch die Jesuiten waren wieder da —, aber 
er konnte dem Staate seine Dankbarkeit nicht entziehen. 
. Das bayerische Konkordat von 1817 war zusammen mit der 
Verfassung von 1818 ein Sieg des Staats und des liberalen 
Katholizismus. Der Geist eines Wessenberg und Sailer 
regierten in Deutschland; eine innige Freundschaft verband 
die glaubensfrohen Protestanten mit diesen Katholiken. 
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Im Protestantismus selbst war die Person Schleier- 
machers (7 1834) beherrschend in den Mittelpunkt ge- 
treten. Im neuen Zentrum deutsch-protestantischen Lebens, 
an der Berliner Universitit, zu deren Griindern und Gréssen 
er yon Beginn an gehérte, begann er im ersten Jahre des 
Bestehens, 1810, den Neubau der Theologie. Ist man 
dem raschen Gange der Darstellung bis hierher gefolgt, 
so wird man erkennen, dass die Aufgabe, vor der Schleier- 
macher stand, sich nur mit der der ersten griechischen 
Vater vergleichen la&sst, und seine Arbeit ihre Parallelen 
bei Ireniius und Origenes hat. Auf den damals gelegten 
Grundlagen war Jahrhundert auf Jahrhundert fortgedacht 
und fortgearbeitet worden, die Reformation hatte trotz 
prinzipiell veriinderter Stellung die alten Grundlagen und 
weithin auch die alten Formen der Darstellung und des 
Schulbetriebs beibehalten, die altprotestantischen Kirchen 
hatten Theologie und Philosophie, Schrift und Bekenntnis, 
neues protestantisches und altes katholisches Verstindnis 
des Evangeliums zu einer neuen Scholastik ineinander 
gearbeitet und ihre Diener angeleitet, mit den hier dar- 
gebotenen Waffen auf der Kanzel zu streiten; in polemischer 
Dogmatik und Homiletik ging die Theologie auf. Der 
Pietismus hatte zwar zur Schrift zuriickgefiihrt, aber des 
wissenschaftlichen und vollends des systematischen Triebes 
entbehrt, und was die beginnende Aufklirung auf theo- 
logischem Gebiet geleistet, war historisch-kritisch und 
vorwiegend negativ, Aufriumung von Traditionsschutt. 
Jetzt schweifte das Auge frei tiber die Gefilde der durch- 
laufenen Geschichte bis zu den Urspriingen unserer Religion 
und senkte sich unbefangen in die Tiefen des gegen- 
wirtigen christlichen Bewusstseins. In der ,Kurzen Dar- 
stellung des theologischen Studiums* gab Schleiermacher 
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eine neue Organisation der christlichen Wissenschaftslehre, 
mit einer apologetischen Prinzipienlehre als Unterbau, mit 
der historischen Theologie als breitem Mittelstiick und einem 
praktisch-technischen Schlussstiick. Die Disziplin, die bis- 
her alle anderen Teile der Wissenschaft verschlungen hatte, 
die Dogmatik, wo blieb sie? Fiel sie jetzt ganz aus? 
Es wird doch immer denkwiirdig bleiben, dass die Dog- 
matik, die man fiir alle Ewigkeit formiert zu haben meinte 
und die dann der Geist der Zeit iiberhaupt aus der Reihe 
der Wissenschaften gestrichen, bei dem philosophischen Er- 
neuerer der Theologie im Rahmen der ,historischen* Theo- 
logie wiederauftaucht als Darstellung des Glaubensbe- 
wusstseins einer bestimmten Zeit, der damaligen, die ja nur 
der letzte Punkt eines geschichtlichen Prozesses ist. Neben 
die Herrschaft des historischen Gesichtspunkts tritt die des 
psychologischen. Die ,Glaubenslehre nach den Grund- 
sitzen der evangelischen Kirche“ von 1821 ist Schleier- 
machers grésste Tat, die Ausfiihrung dessen, wozu Melanch- 
thon angesetzt, die erste freie Neuschépfung der Dogmatik 
seit dem grossen Alexandriner, systematischer als die des 
Origenes und aus dem Zentralgedanken des Evangeliums 
heraus, Heilslehre, keine Religionsphilosophie, darum die 
erste wahrhaft ,evangelische* Gesamtdarstellung 
des christlichen Besitzstandes in wissenschaftlicher 
Form iiberhaupt: das zu beschreibende Glaubensbewusst- 
sein beruht auf innerer Erfahrung, die aber ist wesentlich Er- 
lésungserfahrung, d. h. Erfahrung von Siinde und Gnade, 
und hangt durchaus an der Person Christi, in dessen Lebens- 
gemeinschaft die neue Persdnlichkeit des Christen und die 
Gemeinschaft der Christen entsteht. Das sind unzweifelhaft 
wieder trotz aller Mangel in der Ausfiihrung die Grundziige 
des alten einfachen Evangeliums der Apostel. Und neben 
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die historisch-psychologischen Gesichtspunkte tritt der prak- 
tische: wie diese Heilslehre geschépft ist aus dem leben- 
digen Glauben der gegenwiirtigen Gemeinde, so hat auch 
alle Theologie den sozial-praktischen Zweck, der Kirche 
zu dienen, und wird durch diesen Zweck zusammengehalten. 

Wie mit der Kirche erschien hier der Friede ge- 
schlossen mit den anderen Wissenschaften, in deren Reich 
die Theologie sich von neuem Biirgerrecht erworben hatte, 
allen anderen auch ihre Stelle lassend. Nicht mehr als 
Dienerin, als Freundin und Schwester galt jetzt die Philo- 
sophie. Neben Schleiermacher verkiindete Hegel in Berlin 
seine Lehre von der Selbstentwicklung der absoluten Idee. 
Schon durch Fichte hatte die idealistische Philosophie den 
Charakter einer Geschichte der Idee angenommen: nun 
wurde alles Geschehen mit Idee erfiillt und in eins geschaut 
in dem grossartig umfassenden Weltprozess, den das System 
Hegels vorfiihrt, ein wahrer Zaubertrank fiir die nach Hin- 
heit des geistigen Lebens durstigen Menschen. Natur und 
Staat und Kunst fanden ihren sicheren Platz in dieser all- 
gemeinen Aufwiirtsbewegung des Geistes aus dem Endlichen 
ins Unendliche, auch die Religion, die auf der Stufe der 
Vorstellung den allgemeinen Prozess begleitet und im 
Christentum sich ebenso vollendet wie die Philosophie in 
der Hegelschen reinen Logik, nur dass diese die héhere 
Form, gleichsam wie bei den Alexandrinern die Gnosis von 
der Religion ist. In diesem Sinne wurde auch von ihm der 
ewige Friede zwischen Religion und Philosophie verkiindigt. 

Die Schleiermachersche Theologie liegt faktisch tiber 
den Konfessionen. Auch zwischen Reformierten und Lu- 
theranern sollte Friede sein. Zum 31. Oktober 1817, dem 
300. Gedenktag des Thesenanschlags, verkiindete Friedrich 
Wilhelm III. die Union, die, bereits von seinen Vorfahren 
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begehrt, ,,den grossen Zwecken des Christentums, den ersten 
Absichten der Reformatoren und dem Geiste des Prote- 
stantismus“ entspreche. Die vom Konig selbst angefertigte 
Agende wurde 1822 zur Hinfiihrung empfohlen, eine ver- 
kiirzte und verbesserte, die Schleiermacher gebilligt, 1830 
zum Kirchengesetz erhoben. Pfalz und Baden waren dem 
preussischen Beispiel gefolgt. Fiir die Hauptmasse des 
protestantischen Deutschland hatte der alte Zwist scheinbar 
ganz aufgehért: die gemeinsame ,,evangelische* Landes- 
kirche deckte die Unterschiede zu, die fiir den Rationalis- 
mus — und noch immer beherrschte er die meisten Kan- 
zeln und Schulen — iiberhaupt den Sinn verloren hatten. 
Aber auch von seiten der ,Erweckten“ im Volke hatte 
eine positive Liebes- und Missionstiitigkeit begonnen, die 
zwischen Reformierten und Lutheranern keen Unterschied 
machte. Die Typen dafiir sind die Basler Mission und 
die erste Rettungsarbeit an dem Kainderelend im Siiden 
und Norden. Noch einmal bewihrte hier der Pietismus 
seme Kraft, die lebendigen Christen in verschiedenen 
evangelischen Lagern zu vereinigen zu einer Liebesarbeit, 
deren grosse Gesichtspunkte verraten, dass man durch eine 
andere Zeit hindurchgegangen war: die lehrreichste und 
anmutendste Gestalt ist die des Johannes Falk, der, noch 
befreundet mit den Weimarer Heroen, selbst dichtend und 
ein gliihender Patriot, den Lutherhof bei Weimar fiir die 
Opfer der napoleonischen Zeit griindete. Humanitaét und 
volkstiimlich-nationales Empfinden sind hier in den Schoss 
christlicher Lebensanschauung wieder aufgenommen. Unter 
solchen Einfliissen erwuchs damals auch in Hamburg ein 
Groésserer als Falk, Wichern. 

Allein schon waren die Zeichen lingst da, dass der 
Geist sich wandele. Von 1817 an sind die Unter- 
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str6mungen bemerkbar, die auf Trennung des durch Not 
und Begeisterung Verbundenen hinstreben. Im katholi- 
schen Kirchengebiet war dem milden Regiment Lud- 
wigs XVII. von Frankreich 1824 das straff legitimistische 
Karls X. gefolgt. Die Auffassungen konnten Wurzel fassen, 
die der eigentliche theoretische Schépfer des modernen 
Ultramontanismus, der Jesuitenzégling Graf De Maistre, 
in semen beiden Biichern ,Vom Papst“ und ,Von der 
gallikanischen Kirche“ ausgesprochen hatte. Die kuria- 
listische Gedankenreihe hat er in aller Geschlossenheit und 
Nacktheit so formuliert: ,Ohne Papst keine Souverini- 
tat, ohne Souverinitiét keine Einheit, ohne Einheit keine 
Autoritét, ohne Autoritiit kei Glaube“, also ohne Papst 
kein Glaube. Zugleich sehen wir die Verbindung des 
larchlich und politisch Reaktioniren. 

Im selben Jahr 1817, da das Buch , Vom Papst“ er- 
schien, fand im protestantischen Deutschland das Wart- 
burgfest der deutschen Burschenschaften, auch zur Sakular- 
feier der Reformation, statt. Der freie Sinn, der hier 
kund wurde, weckte neue Sorge vor der Revolution. Ueber 
Mitteleuropa senkte sich allmihlich der Geist Metternichs ; 
die Furcht trieb wieder die Liebe und das Vertrauen aus, 
liess iiberall Demagogie wittern und machte die Kraft des 
jungen aufstrebenden Deutschland verdachtig. Auf der 
anderen Seite begann die Enttaéuschung zu wachsen, dass die 
Frucht der Freiheitskiimpfe ausbleibe. Auch auf kirchliichem 
Gebiete macht sich der Gegensatz geltend. Fiir das sich 
von neuem so reich entfaltende protestantische Leben war 
das staatskirchliche Gewand lingst zu eng geworden. Der 
religiés indifferente Staat der Aufklirung liess das innere 
Leben im ganzen unberiihrt. Nun aber hatte die Religion 
die Traiger der preussischen Krone ergriffen. Statt dem 
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allgemeinen Streben nach Selbstindigkeit durch Selbstver- 
zicht, durch Revision der eigenen Stellung nachzugeben, wie 
es Stein 1807 geplant, wollte Friedrich Wilhelm III. die 
alte patriarchalische Form mit neuem Leben erfiillen und 
stiess bei allen an, die mehr Freiheit fiir die Kirche wollten. 
Wabhrend in der Pfalz und Baden, ahnlich auch, wenigstens 
der Absicht nach, in Bayern, dem landesherrlichen Kirchen- 
regiment eine Synodalreprisentation zur Seite trat, kam 
selbst fiir den Teil Preussens, der alte synodal verfasste 
Kirchen barg, fiir Rheinland-Westfalen erst 1835 eine 
solche zu stande. Dafiir machte der Konig selbst die 
Agende von 1822 aus Kirchenordnungen des 16. Jahr- 
hunderts mit einem Ordinationseid von politischem An- 
strich, exzerpierte Luther und Melanchthon, schrieb iiber 
Ohrenbeichte und bereitete die Einfiihrung der Kirchen- 
zucht vor. 

Wieder war die Freiheit, die sich dadurch verletzt 
fithlte, in sich uneins. Wollten die einen die Selbstiandig- 
keit um der ungebundenen Fortentwicklung willen, so die 
anderen wegen ihrer Gebundenheit an friihere Stufen der 
Entwicklung. Es hatte nicht ausbleiben kénnen, dass, als 
der geschichtliche Sinn wieder erwachte und die Kirchen 
wieder ankniipften an ihre Vergangenheit, mit ihrer Higen- 
art auch ihre Differenzen wieder heraustraten. Man be- 
gann die Lehre und das Bekenntnis der Viter wieder zu 
schiitzen. Abermals an jener ereignisvollen Sikularfeier 
1817 erneuerte unter dinischem Kirchenregiment der 
knorrige und charaktervolle Schleswig-Holsteiner Klaus 
Harms durch 95 Thesen den Kampf fiir die lutherische 
Rechtfertigungslehre. Das war zuniichst gemeint gegen den 
Rationalismus; aber auch die Union, die am selben Tage 
verkiindet wurde, sollte und musste der Wurf treffen. 
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Die Zeit von 1830—48 bringt die schlummernden 
Gegensiitze bereits zur vollen Erscheinung. Die Julirevolu- 
tion erédfinet die Periode und trigt die Demokratie in 
Frankreich zu halbem Sieg empor. Auch in Deutschland 
war die Folge ein immer stiirkeres Fortschreiten der demo- 
kratischen oder liberalen Ideale, ein Driingen auf verfas- 
sungsmissige Beteiligung des Volkes an der Regierung, das 
in Sachsen und Kurhessen zum Erfolg, dagegen in Preussen 
zunichst nur von einer Enttaéuschung zur anderen fiihrte. 
Dazu kam die nationale Sehnsucht, seit- der Zeit der Er- 
hebung verbunden mit den Gedanken der Volksfreiheit. 
Mit tiefem Unmut sah man den Baum der Hoffnungen, 
den Stein gepflanzt, immer mehr sich entblattern. Es 
wurde Herbst in deutschen Landen. 

Der Katholizismus verstand es meisterlich, die Lage 
zu niitzen und auf die liberalen und nationalen Ideen ein- 
gugehen. In Frankreich griindete Lamennais sogar einen 
christlichen Sozialismus — ,@Gott und die Freiheit!« — 
in Italien trat der neue Papst Pius IX. seit 1846 selbst 
an die Spitze des Liberalismus und der nationalen Be- 
wegung. 

Ende der dreissiger Jahre spielte in Preussen ein un- 
gliicklicher Streit tiber die Mischehenfrage, der in K6ln an- 
hebend zur Einkerkerung zweier Hrzbischéfe und zur Ge- 
horsamsyerweigerung aller anderen Bischéfe fiihrte. War 
auch eine der ersten Regierungshandlungen Friedrich Wil- 
helms IY. die vollstindige Kapitulation der Regierung, 
der Streit hatte doch in ganz Deutschland die Opposition 
der katholischen Kreise gegen den Staat ausgelést. In den 
Dollinger, Gorres, Mohler erstanden dem katholisch-libe- 
ralen Gedanken geistvolle Vertreter. Das Resultat war, 
dass in Preussen die Stellung des Staats gegen die katho- 
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lische Kirche tédlich geschwicht und in ganz Deutschland 
die katholische Kirche zwar noch nicht ultramontan, aber 
staatsfeindlich, klerikal zugleich und gerade als solche — 
volkstiimlich, liberal wurde. 1844 fand die erste Ausstel- 
lung des Trierer Rocks statt, und ein Jahr darauf wurde 
der erste katholische Gesellenverein gegriindet. Das Band 
zwischen Katholiken und Protestanten war ebenfalls zer- 
rissen: Déllingers betriibende Geschichte der deutschen 
Reformation erschien 1846—48. Dabei erfuhr die katho- 
lische Gesamtstellung eine wesentliche Verstaérkung und zu- 
gleich Verschirfung gegen den Protestantismus durch die 
gleichzeitig in England beginnende und noch heute fort- 
dauernde Uebertrittsbewegung innerhalb der hochkirchlich- 
ritualistischen Richtung der englischen Staatskirche. 

Auch in der freien Luft protestantischen Geistes- 
lebens treten die Gegensitze schiarfer auseinander und 
kampfbereit sich gegeniiber. Die deutsche, von der Theo- 
logie freigewordene Wissenschaft entfaltet, nachdem sie die 
Eierschalen der Romantik abgestreift, in ungeahnter Weise 
ihre Schwingen. Die Philosophie lést den Bund mit 
dem Christentum und geht einmal iiber in den widerspruchs- 
vollen Pessimismus Schopenhauers, der die Welt zwar 
noch idealistisch als Wille und Vorstellung (1844) zur 
Darstellung bringt, aber nur um den Weltwillen jeder ver- 
niinftigen zwecksetzenden Vorstellung zu entkleiden und 
dem Einzelwillen damit die Lust am Dasein zu vergiillen, 
andererseits in den Materialismus Feuerbachs, der ,,Philo- 
sophie und Christentum“ (1839) nur in dem Verhiltnis 
denkt, dass die erstere das letztere als die grosse Illusion 
und Geisteskrankheit der Menschen enthiillt, wie alle Reli- 
gion entstanden aus Egoismus und Furcht. Eine edlere 
Frucht der romantischen Periode war die deutsche Ge- 
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schichtswissenschaft, unterstiitzt und begleitet durch die 
altere Schwester, die von Winkelmann und Fr. Aug. Wolf 
neubegriindete Archiologie und Philologie, mit neuem, 
grossem Inhalt erfiillt durch die Ideen des Staats und des 
nationalen Lebens. Das gewaltige Werk der Monumenta 
Germaniae, Steins Anregung entsprungen, begann die 
Wirklichkeit iiber unsere mittelalterliche Vergangenheit zu 
6ffmen, und Leopold von Ranke gab zum ersten Male in 
seiner Geschichte der deutschen Reformation, also an dem 
Gegenstand, den er selbst als den vornehmsten unserer 
nationalen Stoffe bezeichnet, ein Musterbeispiel objektiver 
Geschichtsschreibung, aus den Urkunden der Zeit heraus. 

Dieser Aufschwung unabhingiger Wissenschaft konnte 
nicht ohne Einfluss auf die protestantische Theologie 
sein, die, in die -freie wissenschaftliche Konkurrenz ein- 
getreten, durch Vorurteile jetzt eher gehemmt als getragen, 
ihre Stelle an den deutschen Hochschulen zu behaupten 
hatte. Der Schleiermacher-Hegelsche Geist beherrschte 
noch die ganze Folgezeit. Wie man in der alten Kirche 
Jahrhunderte zu tun hatte, um die bei (Irenaéus und) Ori- 
genes gegebenen Vorlagen abzuarbeiten und die Dogmen- 
geschichte daran zum Verstindnis bringen kann, so-kniipft 
die Weiterentwicklung der Theologie im 19. Jahrhundert 
und ihre Spaltung an jene beiden Manner an. Dabei er- 
schien auch der Gnostiker Hegel vielen als ein Kirchen- 
vater, wihrend andere mit mehr Recht es fir eine 
Hauptaufgabe hielten, den fremdartigen Geist pantheisti- 
scher Spekulation und die neue Vermischung der theolo- 
gischen und philosophischen Aufgaben wieder los zu werden. 
Aber beiden konnte man liberale und konservative Mo- 
mente entnehmen und die Konsequenzen ziehen. Die Theo- 
logie spaltet sich in eine Linke und eine Rechte. Wah- 
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rend auf jener sich Manner wie Schweizer und — spater — 
Lipsius mehr im echten Geleise Schleiermachers hielten, 
haftete Hegels Geist besonders am Tiibinger Stift, aus 
dem der Meister selbst hervorgegangen war. Fir die 
dogmen- und kirchengeschichtliche Forschung musste der 
Entwicklungsgedanke Hegels besonders fruchtbar werden. 
Hier hat Baur seine unsterblichen Verdienste, wahrend 
Hase, der auch in Tiibingen begonnen, mehr abseit und 
voll Goethescher Traditionen von Jena aus dem alten 
Rationalismus den Garaus machte; wie wenig allerdings 
zugunsten der Orthodoxie, zeigte seine Kirchengeschichte 
(1834). Auch Strauss, der Tiibinger Repetent, hatte zu ~ 
Schleiermachers und Hegels Fiissen gesessen: sein Leben 
Jesu (1835), das zuerst in riicksichtslosester Weise moderne 
Geschichtskritik auf den vornehmsten Stoff anwandte, blen- 
dend zugleich durch glinzende Sprache, rief einen Sturm © 
der Entriistung hervor. Erscheinungen wie diese konnten 
nur zur Stirkung derer dienen, die von Schleiermacher 
verstanden hatten, dass alle Theologie dem konkreten kirch- 
lichen Bewusstsein zu entnehmen sei und der Kirche zu 
dienen habe, von Hegel aber, dass die Kirche in vollig 
korrekter, rationaler Abfolge in ihren Dogmen und Sym- 
bolen die absolute Wahrheit entwickelt habe. Vereinigte 
man beide Gesichtspunkte, so hatte man einen neuen Kon- 
fessionalismus mit einer Neubegriindung des alten objek- 
tiven Inhalts durch moderne Berufung auf subjektive Erfah- 
rung und Spekulation (Erlanger Schule). Hengstenberg 
ging einen selbstindigen Weg von der Philosophie zur neu- 
lutherischen Orthodoxie; in seer Evangelischen Kirchen- 
zeitung schuf er sich das Organ eines oft masslosen 
Kampfes. Zwischen beiden auseinander fallenden Richtungen, 
aber auch zwischen Schleiermacher und Hegel, Bewusst- 


Regeneration und Gegensiitze in neuester Zeit. 287 


seins- und Spekulationstheologie, suchte eine milde und ge- 
miitstiefe Vermittlungstheologie den Ausgleich, ohne 
eine hdhere Einheit zu erzielen, aber mit dem Erfolg, eine 
Fiille von Anregungen gegeben zu haben, deren meiste man 
gewiss dem so liebenswerten Richard Rothe verdankt. 

Ihre Bedeutung fand diese vermittelnde Richtung zu- 
gleich auf dem Gebiet der Kirchenpolitik, in der Ver- 
tretung des Unionsgedankens, den K. J. Nitzsch von Bonn 
und Berlin aus mit besonderer Warme verteidigte. Aber ge- 
rade hier hat die unglaublich gewaltsame Art, mit der der 
Staat die Einfiihrung der Agende erzwang, in Schlesien 
stellenweise zu militiirischer Gewalt, einer Art Dragonaden, 
ereifend, nur die konfessionelle Entwicklung  gestirkt. 
Schliesslich fanden die zur Sekte gestempelten sich weigern- 
den lutherischen Gemeinden 1845 ihre Anerkennung als 
Kirche der ,,separierten Alt-Lutheraner“. Ueber dem war 
die ganze Unhaltbarkeit des reinen Staatskirchentums auch 
fiir alle anderen erwiesen. Es muss dem neuen Konig 
Friedrich Wilhelm IV. unvergessen bleiben, dass ihn der 
Respekt vor Kirche und Religion anders als seinen Vater 
gerade dazu fiihrte, ihrer eigenen Bewegung Luft zu machen, 
doch nicht nur den Katholiken, auch den Evangelischen. 
Die sog. erste Generalsynode von 1846, in Wahrheit eine 
kirchliche Notablenversammlung, hat unter Nitzschs Ein- 
fluss das Projekt einer neuen kirchlichen Verfassung auf- 
gestellt, und ein Jahr darauf regelte ein Toleranzedikt den 
Austritt aus der Landeskirche und die Bildung neuer Re- 
ligionsgemeinschaften. Da fuhr eine neue Katastrophe in 
die hoffnungsvollen Anfiainge hinein. 

Man muss fiir die Jahre 1848—70, bezw. 73 einen 
neuen Abschnitt rechnen. Die Pariser Februarrevolution, 
die die Herrschaft Louis Philipps, des Biirgerkdnigs, stiirzte 
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und zuniichst die reine Demokratie herbeifiihrte, die dster- 
reichisch-ungarischen und die kleinen deutschen Revolu- 
tionen, bei denen die politischen Fragen, nationale und 
Verfassungsfragen, nicht die sozialen im Vordergrunde 
standen; leiten ihn ein. Auch Preussen erhielt endlich 
1850 seine Verfassung, aber die nationale Hoffnung auf 
ein deutsches Kaisertum unter preussischer Fihrung erlitt 
wieder eine Enttiiuschung. Ja, auf die volksfreundlichen 
Demonstrationen Friedrich Wilhelms IV. folgte eine Periode 
politischer Reaktion und nationaler Ohnmacht, die alle 
Patrioten mit Zorn und Kummer erfiillte. Der halbasia- 
tische Koloss Russland begann unter Nikolaus seinen ge- 
waltigen Einfluss zu iiben, und in Frankreich war aus 
der Demokratie das neue Napoleonische Kaisertum empor- 
gewachsen. 

Als die Stiitze der allgemeinen Reaktionsbewegung 
erweist sich jetzt der Papst, der mit so liberalen Anwand- 
lungen seine Regierung begonnen hatte. Verjagt aus dem 
Kirchenstaat, durch Frankreich wieder eingefiihrt, wird 
Pio nono der entschlossene Reaktioniir mit dem Ziel, den 
alten Romanismus unter jesuitischer Fiihrung wiederauf- 
zurichten. Jetzt erst wird die klerikale Bewegung im 
Katholizismus ultramontan. Sie war auch in Preussen 
auf Selbstindigkeit und Freiheit der Kirche, auf Trennung 
der Kirche vom Staat gegangen. Der wichtigste Schritt 
dazu war getan, als die neue Verfassung den weittragenden 
Satz der deutschen Grundrechte, den das Frankfurter Par- 
lament aufgestellt, ttibernahm: Die Kirchen ordnen und ver- 
walten ihre Angelegenheiten selbstindig. Vom Staat und 
vom eigenen weltlichen Besitz gelést, fiel der Katholizismus 
Rom anheim; die grosse Siikularisation am Anfang des Jahr- 
hunderts hatte sich als die wertvollste Voraussetzung der un- 
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bedingten piipstlichen Herrschaft tiber die Kirche erwiesen. 
In Oesterreich beseitigte 1855 das Konkordat die Reste 
der josephinischen Gesetzgebung, und andere Staaten waren 
so schwach, zu folgen. 

Vom Ende der fiinfziger Jahre beginnt in Italien und 
Deutschland der grosse nationale Neubau von oben und 
mit dem Schwert durch die genialen Staatsmanner Cavour 
und Bismarck. Aber wie in Deutschland die Neubildung 
einen freieren volkstiimlichen Zug mit sich fiihrte, so war 
vollends in Italien die Neugeburt nur méglich mit Hilfe der 
liberalen, ja radikalen Elemente: neben Victor Emanuel 
und Cavour steht Garibaldi. Dadurch tritt der reaktionire 
Katholizismus in doppelten Konflikt mit dem erobernd 
vorschreitenden Hause Savoyen, das den Papst schon 1860 
auf den alten Kern des Kirchenstaats beschrinkt. Die 
Ereignisse halten gleichen Schritt. Wahrend der Papst 
mm Syllabus 1864 sich offen und im Prinzip lossagt von 
Fortschritt und moderner Bildung und 1870 das vati- 
kanische Konzil durch die Erklarung der piipstlichen © 
Unfehlbarkeit dem monarchischen Bau der Kirche den 
lingstbegehrten Abschluss verleiht, fallt Rom dem neuen 
Staate Italien als Hauptstadt zu, wird der Kirchenstaat 
definitiv eingezogen und der Papst zu dem ,,Gefangenen im 
Vatikan“, als der er gliubigen Katholiken heute noch immer 
erscheint. Seitdem aber ist ein unversdhnlicher Zwiespalt 
zwischen nationalem und religidsem Empfinden in Italien 
gesetzt. 

Jener Satz der deutschen Grundrechte von der Selbst- 
verwaltung der Religionsgemeinschaften, der wie in Preussen 
in die meisten anderen deutschen Verfassungen iiber- 
gegangen war, galt auch den Evangelischen gegeniiber und 
bedeutete strenggenommen das Ende nicht nur des Staats- 

y. Schubert, 3, Aufl, - 19 


990 Regeneration und Gegensitze in neuester Zeit. 


kirchentums, sondern auch des landesherrlichen Kirchen- 
regiments, wie es seit der Reformation auf lutherischem 
Kirchengebiet bestanden hatte. Dass er ,den Tag seg- 
nen werde, da er die Kirchengewalt in die rechten Hinde 
guriicklegen kénne“, hatte Friedrich Wilhelm IV. schon 
1845 Offentlich versichert. Aber die rechten Hande mussten 
hier erst geschaffen werden. Nach einem Anfang, den 
man 1850 mit der Einrichtung eines _,,Oberkirchenrats“ 
machte, legte sich auch auf dies Werk der Druck der 
Reaktion. Erst mit dem Wechsel der Regierung kam 
wieder ein frischerer Wind. 

Freilich drangte dann der grossartige, an Spannung und 
Ueberraschungen iiberreiche Gang der politisch-nationalen 
Ereignisse alle anderen Interessen in den Hintergrund. 
Aber was hier in der Diplomatenstube und auf den 
Schlachtfeldern geleistet wurde, hat auch fiir uns héchste 
Bedeutung. Neben seinem koéniglichen Herrn, dem Muster 
frommer Lebensfiihrung in Sonnenschein und Sturm, ge- 
biihrt Bismarck eime Stelle in der Kirchengeschichte, 
nicht nur, weil auch er auf hoéchster Warte stehend 
protestantische Frémmigkeit bewihrt hat, sondern weil er 
das deutsche Kaisertum mit protestantischer 
Spitze geschaffen hat, das Werk des grossen Kurfiirsten 
und des alten Fritz vollendend. Wahrend das katholische 
Habsburg, endgiiltig aus dem deutschen Verband geschieden, 
seinem inneren Zwist und seinen 6stlichen Kulturaufgaben 
iiberlassen wurde, gewann das neue Reich als vorwiegend 
evangelisch-norddeutsche Macht die Fiihrung auf dem 
Kontinent und eine Grossmachtstellung in der ganzen Welt. 

In Absiitzen ist der grosse nationale Zug, der eine 
Reichsverfassung mit so starkem demokratischen Einschlag 
schuf, auch der kirchlichen Verfassungsbewegung 
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zu gute gekommen. In ganz Deutschland, auf dem ganzen 
alten lutherischen Kirchengebiet, abgesehen von Mecklen- 
burg, hat der Staat seine territorialistische Kirchengewalt 
durch Einfiigung einer genossenschaftlichen Organisation 
von Presbyterien und Synoden eingeschriinkt, in Preussen 
1873. Das ist also zu verstehen als endliche Erfiillung 
einer von Stein ab zu verfolgenden Tendenz, zugleich auch 
als durch die Union vermittelte Beeinflussung der lutheri- 
schen Verfassungsentwicklung durch die reformierten For- 
men: die rheinisch-westfilische Kirchenordnung von 1835, 
die threrseits auf die niederrheinisch-calvinistische Kirche 
zurtickgeht, war schon 1846 das Vorbild. Dass aber der 
Staat die Leitung nicht ganz aus der Hand gab, sondern 
in der Person des Monarchen bezw. seines Ministers und durch 
eigene Konsistorien das landesherrliche Kirchenregiment 
fortbestehen less, entsprach der erweiterten Auffassung von 
den Kulturaufgaben des Staats, sicherte den Kirchen die 
Mittel der Existenz und eine wirksame Exekutive zur Auf- 
rechterhaltung ihrer Ordnungen, verhiitete das Einlenken in 
hierarchische, zB. von Stahl befiirwortete Verfassungs- 
ideale oder in calvinistische Kirchenzuchtideale und gab in 
kritischer Zeit den Einfluss auf die Massen nicht preis. 

. Denn bereits riickte die soziale Frage vor, die sich 
langst angekiindigt und schon 1848 mitgespielt hatte. Der 
Aufschwung von Handel und Verkehr durch die Fort- 
schritte der Technik, die Entfesselung der sozialen Per- 
sonlichkeit durch eine immer liberaler werdende Gesetz- 
gebung brachte eine ungeheure Bevélkerungsverschiebung 
hervor und fiihrte in die grossen Stiidte Massen, die, von 
der kirchlichen Organisation nicht mehr erreicht, sich ge- 
wohnten, ohne die Kirche zu leben. Die von Wichern 
und anderen Helden der Liebe ins Werk gesetzte Huilfs- 

ie 
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konstruktion der Inneren Mission reichte nicht annaihernd 
aus zu yverhindern, dass der Unglaube der Gebildeten 
immer tiefer in die unteren Schichten eindrang. Wahrend 
dort der philosophische Materialismus, durch Werke wie 
Biichners ,,.Kraft und Stoff* auch der Halbbildung zugiing- 
lich gemacht, seine Bliitezeit feiert, entsteht zugleich eine 
materialistische Wirtschaftslehre, die fiir die praktischen 
Bestrebungen der Sozialdemokratie die wissenschaftliche 
Folie abgibt. Der nationale Lassalle wird verdringt durch 
den internationalen Marx, bei dem Hegels Pantheismus in 
den Materialismus umgeschlagen. war. 

Von neuem sah sich das Christentum im Fundament 
bedroht. Strauss schreitet im ,Alten und neuen Glauben“, 
»Die Ganzen und die Halben“ zu offener Absage fort, 
und Schopenhauers entnervende indische Weisheit kommt 
erst jetzt zu rechter Geltung. In weiten Kreisen wendet 
man sich auch von der triigerischen Philosophie ab, um einem 
Empirismus oder Positivismus zu huldigen, der an der sinn- 
lichen Erfahrung Halt macht und Du _ Bois-Reymonds 
» Wir wissen’s nicht und werden’s nimmer wissen“ resig- 
niert nachspricht. Neben der riicksichtslos fortschreiten- 
den Geschichtskritik nimmt die Naturwissenschaft, die jetzt 
ihre Triumphe in Rob. Mayer, Helmholtz u. a. feiert, die 
Bildungsinteressen in Beschlag, prigt ihre Methoden und 
Prinzipien tief ein in Kopf und Herz der Jugend und liasst 
fiir ewige Giiter keinen Raum, wiihrend sie die Erde zwingt, 
das Aussere Leben immer reicher zu gestalten. Als Darwins 
Descendenztheorie heriiberdrang, schien der Entwicklungs- 
gedanke Schépfergott und Menschenwiirde zu begraben. 

Dieser Flut setzte die evangelische Kirche gesteigerten 
inneren Zwiespalt entgegen, iiber den Einigungswerke, 
wie die freien Kirchentage und die Hisenacher Konferenz 
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der Kirchenregierungen, Schépfungen des ersten Autf- 
schwungs nach 1848, nicht hinweg helfen konnten. Auch 
der Protestantenverein nicht, der, 1865 in der hohen Ab- 
sicht gegriindet, die moderne Bildung mit dem Christentum 
zu versdhnen, und zugleich auf die Férderung freierer 
Verfassungsentwicklung von der Gemeinde aus gerichtet, 
auch Rothe zu seinen Stiftern zahlte und einen Ortho- 
doxen wie Mich. Baumgarten umfasste. Er ist schliesslich 
ausgesprochen liberal geworden, hat die Verkiimmerung des 
Christentums in seinen tiefsten, den Erlésungsgedanken, 
nicht yermieden und zur Verschiirfung der Lage gereicht, 
wenn auch, wie ich weiss, zur Ermutigung manches Ver- 
treters ernster Wissenschaft, der seinen einsamen, harten 
Gang an den Abgriinden vorbei unentwegt gehen musste. 
Wieder erwies sich Siidwestdeutschland als Sitz freier Auf- 
fassung. Die Tiibinger Schule iibte und lehrte im klassischen 
Lande des Pietismus scharfste Kritik, doch nie ohne Ehr- 
furcht vor ihrem Gegenstande, und die Kirche Badens lenkte 
unter Fiihrung Schenkels ganz in lberale Bahnen ein. 
Auf der anderen Seite und viel miachtiger drang vorziiglich 
in Norddeutschland Neu-Orthodoxie und Konfessionalis- 
mus vor. Durch die Annexion Hannovers und Schleswig- 
Holsteins kamen rein lutherische Kirchenkérper in den 
preussischen Staatsverband, und auch in der preussischen 
Union sonderte und organisierte sich schliesslich (1875) 
die Konfession als sog. positive Union. Die lutherischen 
Kirchen gewinnen neue Fiihlung miteinander. Erlangen 
erlebt mit Thomasius und Hofmann, grossgeschnittenen Per- 
sénlichkeiten, seine hohe Zeit, und von Leipzig aus fiihrt 
Luthardt seit 1868 in der Allgemeinen Lutherischen Kirchen- 
zeitung den Krieg fiir das lutherische Bekenntnis. Die ge- 
meinsame Liebesarbeit im Gustav-Adolf-Verein und in der 
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Inneren Mission, die beide friiher entstanden, doch erst seit 
1848 in Bliite kamen, wird von den strengen Konfessio- 
nellen abgelehnt: Petri in Hannover bekimpft Wichern, 
und der lutherische Gotteskasten erginzt in seiner Weise 
den Gustav-Adolf-Verein. Auch die Aeussere Mission ge- 
staltet sich ganz konfessionell. Waéihrend die norddeutsche 
Mission ihre Krisis erlebt und vom lutherischen Hamburg 
nach dem reformierten Bremen verlegt wird, ersteht in der 
hannoverschen Nachbarschaft die originelle Hermannsburger 
Mission, deren Stifter, L. Harms, in der alten Liineburger 
Kirchenordnung auch das Ideal fiir seine Kolonialmission 
unter indischen Heidenchristen erblickt. 

So sehen wir Gegensiitze tiberall. Der Eindruck einer 
kritischen Zeit wichst. Es folgt die Zeit der letzten 
Generation bis heute, die als eigene nur noch zu streifen ist. 

Die Gegensitze haben sich weiter ausgelebt. Erstens 
der zwischen Glauben und Unglauben: im Kreise der 
Gebildeten, die in den monistischen Phantasien eines Hickel, 
in der bewusst antichristlichen Herrenmoral Nietzsches und 
in dem ausschweifenden Individualismus einer naturalistischen 
und dekadenten Kunst einen Ersatz suchten — im Volke, 
aus dem heraus die elenden Attentate auf den Heldenkaiser 
kamen, das in der Organisation der Sozialdemokratie zu- 
gleich eine organisierte Welt voll tatsiichlicher Kirchen- und 
Christentumsfeindschaft schuf, unter offizieller Degradation 
der Religion zur Privatsache, in demselben Augenblick, da 
das Volk zur Mitarbeit an der Kirche aufgerufen wurde. 
Durch alle Kulturvodlker aber ging die scheussliche Miss- 
geburt des Anarchismus. Da ist zweitens der Gegensatz 
zwischen Katholizismus und Protestantismus. Als 
Bismarck siegreich aus dem Felde nach Hause kam, fand er 
den inneren Feind vor, verschanzt im ,,Turm des Zentrums, 
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und der grosse Kulturkampf gegen denselben endete mit 
einer Niederlage des Meisters der Staatskunst. Der jesuitische 
Ultramontanismus strebt seit 1870 iiberall voran, iiberzieht 
die Vélker mit einem Netz und schliesst die Massen seiner 
katholischen Schutzbefohlenen &bnlich vor der iibrigen Welt 
ab wie die Sozialdemokraten die ihrigen. In Deutschland 
wurde Zentrum vollends im letzten Jahrzehnt Trumpf, und 
wir lernten unter einem katholischen Reichskanzler und 
Reichstagsprisidium leben. Demgegeniiber hat sich die 
protestantische Welt, namentlich seit dem Lutherjahre 1883, 
zu scharfer Abwehr geriistet: der Verein fiir Reformations- 
geschichte mehr mit den Mitteln der Wissenschaft, der 
evangelische Bund mit mehr volkstiimlichen Mitteln traten 
auf den Plan. Und in der evangelischen Kirche, welch 
tiefer Gegensatz, der durch die christliche Presse und 
die Popularisierung der Wissenschaft hinuntergetragen ist 
ins Volk! Hs ist kein Zweifel, dass der Laienorthodoxie 
die Wissenschaft, auf die Gegenstiinde des Christentums 
angewendet, als solche verdichtig wurde, wahrend auf der 
anderen Seite die Theologie sich immer mehr den Resultaten 
der exakten und historischen Wissenschaft offnete. An der 
immer wiederholten Forderung der kirchlichen Beteiligung 
an der Besetzung der theologischen Professuren, deren Er- 
fillung doch das Ende der protestantischen Theologie als 
einer Wissenschaft neben anderen bedeuten wiirde, hatte und 
hat man den Gradmesser. Und innerhalb der Theologie 
welch starker Gegensatz zwischen ,,kritischer*“ und ,,positiver“ 
Richtung und mehr noch welch unchristliche Uebertreibung 
solcher Differenzen am Evangelium gemessen, welches Mass 
personlicher Gereiztheit und unedler Verdichtigung! 

Aber so viele und steigende Gegensitze immer, unser 
Auge bemerkt doch auch Zeichen wachsenden Ausgleichs. 
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Gegeniiber dem Unglauben der Gebildeten ist vor allem 
hervyorzuheben, dass der Husarenritt des Materialismus zu 
Ende geht. Hickels ,, Weltriatsel“ sind nach ihrer philoso- 
phischen Seite vernichtender, ja verichtlicher Kritik anheim- 
gefallen. Kant ist auf unseren philosophischen Lehrstiihlen 
wieder zu hohen Ehren gekommen, den psychologischen 
Fragen neue Vertiefung zu teil geworden und eine hohere 
Schitzung des eigentiimlich religidsen Lebens ganz allgemein 
eingetreten. Gegeniiber dem Unglauben des Volkes darf 
darauf hingewiesen werden, dass die oft angekiindigten 
Massenaustritte aus den deutschen Landeskirchen ausge- 
blieben sind und zu dem Prozentsatz der sozialistischen W ahl- 
stimmen der der unterlassenen kirchlichen Handlungen in 
gar keinem Verhaltnis steht. Christliche Manner haben 
ihr Leben daran gesetzt, die Mauer niederzureissen, die die 
Massen der Arbeiter an der inneren Beriihrung mit den 
christlichen Machten hindert, und aus der Inneren Mission 
ist die christlich- und evangelisch-soziale Bewegung hervor- — 
gewachsen. — Die Frage des Verhialtnisses von Katholizis- 
mus und Protestantismus hat uns letzthin zu den grdéssten 
Ueberraschungen gefiihrt. Abgesehen davon, dass der mo- 
derne Verkehr, der iiberall die Konfessionen durcheinander 
wiirfelt und eine ganz neue Diaspora schafft, seine stille 
ausgleichende Arbeit verrichtet, ist in den letzten Jahren 
durch die katholischen Linder, vor allem Oesterreich, eine 
tief ergreifende Bewegung des evangelischen Erwachens ge- 
gangen. Die alten Verluste der Gegenreformationszeit be- 
ginnen hie und da ersetzt zu werden. Und in Frankreich 
wird die namentlich im Klerus wurzelnde Bewegung unter- 
stiitzt durch emen Kulturkampf, den der radikale Repu- 
blikanismus gegen die mit der monarchischen Partei mannig- 
fach verbiindete Kirche bis zu ihrer Trennung vom Staat 
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fiihrt. Aber auch in Italien und selbst Spanien arbeitet 
eine riihrige Eyangelisation mit langsam steigendem Erfolg. 
Ueberall ist es zugleich die Unvereinbarkeit der modernen 
Bildung und der nationalen Interessen mit dem mittel- 
alterlichen, theokratischen System, die zu dem Rufe ,,Los 
von Rom* fiihrt. Ihm zu begegnen haben deutsche Katho- 
liken eine katholische ,Renaissance“ verkiindet und den 
»Fortschritt als Prinzip des Katholizismus* erklart, wohl 
wissend, dass den Fortschritt mit dem Syllabus verdammen 
die Kirche von der Geschichte abschneiden und zu einem 
langsamen Tode verurteilen heisst. Trotz alles dusseren 
Scheins und Glanzes ist der Eindruck einer hohlen Grésse 
doch iiberwiltigend. Grésser, folgen- und hoffnungsreicher 
als alles Vorhergehende ist die junge Tatsache, dass unter 
den furchtbaren Erschiitterungen des politischen und sozialen 
Lebens das russische Weltreich sich der Toleranz gedffnet 
und dem Evangelium damit die Méglichkeit erschlossen 
hat, die triage Masse des im Bilderdienst versunkenen 
griechischen Katholizismus in Fluss zu bringen. Wenn 
irgend, so ist hier eine grosse Stunde angebrochen. 

Der Gegensatz gegen Rom hat die Protestanten 
der ganzen Welt, insbesondere Deutschlands, na&her zu- 
sammengefiihrt.. Den freien Verbindungen zur Seite, die 
aus dem Volke hervorgegangen, hat sich eine nahere Hini- 
gung auch der deutschen Kirchenregierungen angebahnt zu 
kriftigerer Wahrung der gemeinsamen evangelischen Inter- 
essen vor allem in der Diaspora, die nun iiber die Erde 
reicht. Volkstiimliche Erginzungen wollen dem zur Seite 
treten. Die Landeskirche, die Volkskirche sein und immer 
mehr werden will, erweist sich in ihrer jetzigen Verfassungs- 
gestalt doch als eine geeignete Form, die geschichtliche 
Kontinuitét in Freiheit zu wahren und die Tradition mit 
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dem Fortschritt auszugleichen. Innerhalb der Theologie 
arbeitet sich eine Richtung empor, die, schon in den Ur- 
spriingen weit iiber Albrecht Ritschl hinausgreifend, aber 
in ihm einen besonders michtigen Ausdruck findend, sicher 
mit viel Irrtum, aber sicher auch mit viel Wahrheitsmut 
und ernster Frémmigkeit der durch die moderne Wissen- 
schaft geschaffenen Lage innerlich Herr zu werden sucht. 
Miide der alten Schlagworte liberal und orthodox, schatzt 
sie mit der Orthodoxie die geschichtlichen Werte und das 
kirchliche Handeln, stellt das persdnliche Verhiiltnis zu 
Christus als dem Erléser in den Mittelpunkt des Lebens 
und der Lehre wie der Pietismus und Schleiermacher, will 
der modernen Kultur und Wissenschaft ihr Recht und der 
Religion ihre Verbindung mit der Sittlichkeit lassen wie 
die Aufklarung und Kant und meint mit alledem nur ein 
besseres Verstiindnis des Evangeliums und Luthers und- 
damit eine hohere Einheit gefunden zu haben. In gewissem 
Sinne kann man auch das hierhinziehen: weitab yon der 
Wissenschaft, aber auch vom Konfessionalismus hat im 
Christenvolke eine neue pietistische Heiligungsbewegung, 
wieder vornehmlich auf englisch-amerikanischen -Anstoss 
hin, eingesetzt und mit ihren vielen kleinen Gemeinschaften 
tatsiichlich eine grosse, tiber die landeskirchlichen Grenzen 
reichende Gemeinschaft ins Leben gerufen. 

Der letzte Blick aufs Ganze! Die Fiille von Formen 
und Gegensitzen, die zwischen der vollendeten Geschlossen- 
heit der vatikanischen Kirche und der vollendeten Offenheit 
der amerikanischen Kongregationalistengemeinden liegt, ist 
doch schliessich nur ein Beweis fiir die Kraft und den 
Reichtum der gemeinsamen Quelle, der Erscheinung Christi. 
Und die Gesamtheit dieser ,christlichen Kirche“ ist auf 
der ganzen Erde in machtvollem Vorriicken begriffen, den 
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letzten hdchsten Gegensatz aufzuldsen und Muhammed und 
Buddha, wie einst Zeus und Wodan, zu tiberwinden. Un- 
verkennbar naht sich fiir Japan, die heidnische, mit dem 
christlichen England verbiindete neue Grossmacht des fernen 
Ostens, eine Entscheidung und damit fiir den Koloss der 
mongolischen' Menschheit itiberhaupt. Je mehr aber in 
Huropa und Amerika die fiihrende Rolle der germanischen 
Rasse zugefallen ist, die wieder die vorwiegend protestan- 
tische ist, desto grésser ist Anteil und Verantwortung 
des Protestantismus gegeniiber dieser Weltaufgabe ge- 
worden, und mit der Stellung, die auch wir Deutsche jen- 
seits der Meere im grosseren Deutschland errungen, ist 
auch Pflicht und Trieb bei uns gewachsen, den Heiden das- 
jenige Verstiindnis des Evangeliums zu bringen, das wir 
uns durch und seit Luther angeeignet haben. Das Resul- 
tat des ,,Missionsjabrhunderts* sind bald zwolf Millionen 
Heidenchristen, von denen in dem letzten Viertel weit mehr 
gewonnen sind, als in den ersten drei zusammengenommen. 
Es gibt heute keine Kirche und keine Richtung mehr, die 
sich von der Lésung dieser gréssten Aufgabe, der Welt- 
mission, ausschlésse. Dass sie zu den ,Grundziigen“ der 
heutigen Christenheit gehért, bedeutet Leben und Kraft- 
bewusstsein und erfiillt uns mit Zuversicht. Dem Glauben 
ist der zukiinftige Sieg gewiss. Aber auch die niichterne 
historische Erwigung, die ihre Schliisse aus den Tatsachen 
der Vergangenheit zieht, lisst es nicht vermessen erscheinen, 
wenn wir ahnend die Linien der Kirchengeschichte aus- 
laufen sehen in eine Zeit, da alle Volker ,Seine Stimme 
héren* und die Menschheitsreligion den Kreis der Erde 
ausgemessen hat. 
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VeRLAG von J. C, B. Mouwr (Paun Srepeck) in TUBINGEN. 


Ginfiihramg i die evangelifdye Wiffiorskunde 
unm Anjehlup an die Basler Miffion. 
Von 
D. . Borneman, 


jegt Pfarrer in Franffurt a. Me. 
Mit einer Beilage: 
Vier Tabellen zur Gefchicste der Basler Miffion. 
8. 1902. Mt. 6.—. Gebunden Mt. 7.—. 


Evangelifche Kivchenfunde. 


Das firdjliche Leben der deutjchen evangelifehen Landestirdyen. 


Herausgegeben von 
Profeffor D. Pant Drews, 

Grifter Teil: Das firchlide Leben der evangelijh-lutherijhen Landesfirme 
Des Minigreihs Sahjen. Darageftelt von Profeffor D. Paul Trews. 
8. 1902. Mt. 7.—. Gebunden Mt. 8.—. 

SZweiter Teil: Das firchliGe Leben der evangelijden Kivdhe dev Proving 
SHlejien. Dargeftellt von Lic. Dr. M. Shian. 8. 1903. Mt. 6.—. 
Gebunden M. 7.—. 


Die Lehroverpflidjiunyg 
in der evangelifdjen Rirdje Dentldjlands. 
Sujammenftclung der Beftimmungen und Formelu, die eine Verpflihtung 
der Geiftligen, theologijmen Univerfitdtslehrer und Iteligionslehrer au} be: 


fenutni3mifige Lehre enthalten, uebft Mitteilungen iiber die Lehrvcrpflidtung 
im Der deutfhen cvangclifhen Kirdhe dev Nadbarlinder, bef. dev Schweiz, 


herausgegeben von 
Hermann Wiulert. 


Sweite Ausgabe (mit einem NXachtrag). 
8. 1906. Dt 1—. 


_VERLAG VON J. C. B. Mour TAME Stepeck) 1 IN TUBINGEN. 


Johann Lorenz Mosheim. 


Ein Beitrag zur Kirchengeschichte 
des achtzehnten Jahrhunderts. 
Von 
Dr. Karl Heussi. 


zur 


Kirchenges chicire 


66 Karten zur kirchlichen Geographie auf 12 Blattern. 
Von 


Dr. Karl Heussi und Hermann Mulert. 
Lex. 8. 1905. Kartoniert M. 4.—. 


In diesem Atlas steckt eine groBe Menge von Arbeit, 
fiir die die Benutzer desselben den Verfassern dankbar sein 
werden. Er ist bestimmt, den Studierenden ein brauchbares 
Hilfsmittel in die Hand zu geben. Wir méchten annehmen, 
daf} auch die Schiiler héherer Lehranstalten, die ja einen 
guten Teil der Kirchengeschichte in sich aufzunehmen haben, 
den Atlas mit Nutzen gebrauchen werden. Von allgemeinem 
Interesse sind nicht nur die neuesten Karten, die den Kon- 
fessionsstand um 1900 fixieren, sondern besonders auch die 
Karten, welche die Reformation und Gegenreformation in ihrer 
Ausdehnung festzuhalten suchen. Die Bemerkungen der ein- 
zelnen Karten erleichtern ihr Verstiindnis. Wir hoffen, dab 
die Arbeit durch fleifigen Gebrauch des Atlas belohnt werden 
wird. Literar. Beilage zur Reformation. 1905. Nr. 7. 


C. A, Wagners Universitatsbuchdruckerei, Freiburg i. B. ; 
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